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Prefaţă 


Această lucrare se bazează în principal pe scrierile 
budismului tibetan care furnizează sursele de informaţie 
cele mai de încredere asupra legendei Shambalei. Totuşi şi 
numeroase alte cărţi au fost de asemenea consultate în 
scopul descoperirii tradiţiilor paralele care venea să 
întregească această tradiţie tibetană. 

Prima întrebare care se pune este, firesc, despre 
originea numelui Shambala şi data apariţiei sale. 
Cuvântul „sham” în sanscrită înseamnă „linişte” şi este 
probabil rădăcina cuvântului Shambala. Literatura 
puranică vorbeşte despre „Insula Shambalei” şi despre 
pământul ei binefăcător situat într-un lac de nectar. 
Scrierile puranas din India situează apariţia cuvântului în 
timpurile când a fost redactat Noul Testament. 

Numele Shambala este menţionat de nenumărate ori 
în cărţile budiste din Tibet. Înainte chiar ca religia budistă 
să fie introdusă în secolul al Vil-lea al erei noastre, 
pământul Shambalei apărea pe o hartă geografică într-o 
carte Bon tibetană, veche de două mii de ani. 

Voluminoasele cărţi Kanjur şi Tanjur, Vaidurya 
Alba, Analele Albastre (Deb-lher Snoh-Po), Calea 
Shambalei (Lam-Yig), Sfera Shambalei (Shambala 
SinBkod-Pa) şi multe alte scrieri tibetane, ne oferă o bază 
materială suficientă pentru o scurtă schiţă a acestui loc 
mistic. 

În sistemul Mahăyâna, Shambala este considerată un 
pământ minunat căruia îi putem găsi echivalentul în 
Utopia lui Thomas Mann, în Noua Atlantidă a lui Francis 
Bacon şi în Oraşul Soarelui a lui Campanella, unde 
virtutea şi înţelepciunea creează o comunitate ideală. 

A scrie despre Chang Shambala fără un studiu 
asupra cărţilor tibetane menţionate mai sus şi care nu 
reprezintă decât o parte a literaturii religioase din Tibet, 
face să se nască neînțelegerile şi confuzia. O lungă parte a 
vieţii petrecută în Extremul Orient l-a ajutat pe autor să 
evite falsele interpretări comune occidentalilor şi, graţie 
ei, să sesizeze spiritul Doctrinei Shambalei. 


Occidentul ignoră aproape total Shambala înaintea 
studiilor doamnei Helena Blavatsky care a revelat 
înţelepciunea străveche a Orientului unui public european 
şi american al erei victoriene puţin pregătit pentru această 
descoperire. Totuşi nu d-na Blavatsky ci misionari catolici 
Ştefan Cacella şi Jean Cabral au fost primii europeni ai 
istoriei moderne ce au dat un citat despre Shambala, vechi 
de acum 350 de ani. Dar este posibil ca Shambala să fi fost 
cunoscută în Europa mult mai demult sub alt nume, despre 
care anumite presupuneri permit legarea de tradiţia 
extrem-orientală, de legendele medievale ale Sfântului 
Graal şi ale preotului Ioan. 

Aşa cum se spune într-o precizare despre Shambala 
de acum 600 de ani făcută de un apărător al budismului 
tibetan Tsong Khapa, un apel de pace şi toleranţă este 
lansat de acest loc misterios la fiecare sfârşit de secol. 

Scopul acestei lucrări este să aducă o modestă 
contribuţie la acest îndemn umanitar. 


Introducere 


Un subiect dificil necesită o aprofundare 
neconvenţională în ceea ce priveşte metoda de cercetare, 
ceea ce explică alegerea noastră: „a merge departe de 
cărările bătătorite” - aforism pitagoreic. O idee nouă în 
ceea ce priveşte originalitatea trebuie să fie o contribuţie 
la suma de cunoştinţe deja acumulate. Ea trebuie să fie 
validată prin fapte pentru a nu rămâne în domeniul 
speculațiilor pure şi trebuie să posede şi aspecte practice, 
pragmatice, fără de care ar fi inutilă. 

Deja, în timpul lui Krishna, pânditul Narada punea în 
gardă contra pericolului unei condamnări premature a 
ideilor noi: „Nu preferaţi niciodată aceste cuvinte” 
spunea el - „nu cunosc aceasta, deci e rău; trebuie să 
studiezi pentru a şti, trebuie să ştii pentru a înţelege şi 
trebuie să înţelegi pentru a judeca”. Intoleranţa în mijlocul 


căreia se află ştiinţa modernă, este un exemplu al erorii de 
a arunca, de a nu lua în considerare, de a nega conceptele 
noi şi metodele originale. 

Chiar pe timpul guvernării lui Cromwell, într-o 
atmosferă de îngustime spirituală şi de persecuție, savanții 
progresişti ai Angliei au fondat „Colegiul Invizibil”, care 
urma să devină cea mai importantă instituţie ştiinţifică a 
regatului, „Royal Society”. De abia se ştiu câteva lucruri 
despre activitatea unei alte societăţi „invizibile”, ştiinţifice 
şi filosofice, care îşi urmează studiile în izolarea 
maiestuoasă a munţilor Himalaya. Aceşti savanţi posedă 
răspunsurile la întrebările cele mai abstracte şi cele mai 
absconse ale ştiinţei. 

Urmele acestei „confrerii” filantropice şi filosofice se 
găsesc în arhivele istorice din timpurile cele mai 
îndepărtare până în epoca contemporană. 

Probele ce demonstrează existenţa reală a acestor 
oameni sublimi în trecut sunt destule, ca şi despre 
existenţa lor în prezent, dar suntem departe de a fi bine 
informaţi asupra modului lor de viaţă şi asupra amplasării 
locurilor unde se găsesc acum. 

Scepticismul a jucat ca o armă cu două tăişuri. Pe de 
o parte a distrus anumite teorii fără valoare, pe de altă 
parte a sfărâmat mai multe teorii serioase, deşi premature. 
Această armă nu trebuie folosită pentru distrugerea 
conceptelor a căror absenţa poate fi deplânsă câteva 
decenii mai târziu. Istoria abundă în accidente de acest 
gen. | 

În 1638, un medic încerca să convingă o doamnă că 
fantezia soţului ei ce consta în fixarea pe plăci de cupru a 
trăsăturilor umane, era un semn al manifestării nebuniei 
sale. Doctorul o sfătuia serios să-şi ducă soţul, dl. 
Daguerre, la spitalul psihiatric Bicetre din Paris. Din 
fericire pentru Louis Daguerre, Academia de ştiinţe îl 
salvează curând pe inventator de la acest trist destin 
menţionând descoperirea primei fotografii. 

Ce este realitatea? Aerul este o bucată de neant? 
Când acest aer este suflat într-un balon de cauciuc el 


devine dur ca lemnul. Există o realitate pentru copiii care 
se joacă, o alta pentru adulţi, o realitate pentru fizicianul 
nuclear ce lucrează cu lumea infinitezimală a atomului şi o 
alta pentru individul obişnuit aflat în contact cu obiectele 
solide ce-l înconjoară; o realitate pentru astronomul care 
studiază sistemele stelare de proporţii gigantice şi o alta 
pentru omul de pe stradă care trăieşte doar în prezent şi e 
incapabil să perceapă existenţa umanităţii în ansamblul 
său. În acest secol relativist, realitatea depinde de faţetele 
a ceea ce poate fi numită: realitate neobişnuită. 

Ceea ce este adevăr pentru unul nu este exact la fel 
şi pentru altul. Şi aşa cum există multe „adevăruri” 
parţiale în acest vast univers, trebuie să le respectăm pe 
toate, să beneficiem mutual de schimbul de idei chiar dacă 
par străine pentru noi. 

Această lucrare se bazează pe convingerea că există 
în lume o oază de Cultură Cosmică, de unde reprezentanţii 
ei au condus umanitatea de-a lungul secolelor precum o 
stea călăuzitoare, spre un grad mai înalt de înţelegere, 
spre o morală mai elevată şi spre o percepţie mai profundă 
a fraternității umane. 

În epoca critică în care trăim, societatea actuală se 
va lăsa oare ghidată de această lumină? Viitorul ne va oferi 
cu siguranţă răspunsul. 

Există două feluri de oameni - aceia ce cunosc de la 
început adevărul şi aceia ce-l admit tardiv. Şi mai există 
pionierii care fac să avanseze cultura şi civilizaţia, aşa cum 
o demonstrează istoria ştiinţei, artei, filosofiei. 

Nu există nicio amintire a acelora care negau forma 
rotundă a Pământului, teoria relativităţii, vapoarele cu 
aburi, avioanele sau rachetele spaţiale, dar există 
monumente ridicate făptuitorilor ideilor cutezătoare. 

Până aici teza unei comunităţi ascunse a fiinţelor 
perfecte care au ghidat evoluţia umanităţii, aparţine 
domeniului speculațiilor, dar, precum cucerirea lui Sputnik 
I, ea se poate arăta exactă. Între timp, cititorul ar face bine 
să parcurgă aceste pagini cu un spirit pregătit să accepte 
logica pe care ar putea-o conţine. 


Capitolul I 
Străvechile mistere 


Există în Extremul Orient o credinţă veche şi larg 
răspândită despre o galaxie de spirite luminoase care ar 
trăi departe, în ţinuturile inaccesibile ale Asiei. 

Istoricii şi filosofii Greciei şi Romei antice 
menţionează de asemenea această tradiţie în scrierile lor. 
Marelui Pitagora i se dusese vestea că ar fi călătorit în 
hindustan. Philostrate relatează călătoria lui Apollonius din 
Tyane într-o regiune transhimalayană care nu poate fi alta 
decât Tibetul. 

Este un fapt notabil că Pitagora şi Apollonius au fost 
în contact cu un foarte vechi sistem de iniţiere cunoscut 
sub numele de Marile Mistere. 

În timp ce Misterele Minore nu sunt decât culturi 
populare, Marile Mistere sunt rezervate unui cerc restrâns 
de spirite cultivate, capabile să se ridice deasupra nivelului 
mediu al maselor. 

„Lăsaţi să se apropie cel ale cărui mâini sunt pure şi 
cuvintele îi sunt înțelepte” scrie Celse (sec. al II-lea) 
apropo de condiţiile de admitere la cunoaşterea acestor 
mistere. O relatare lăsată de un vechi scriitor despre 
iniţiaţi spune: „ei sunt în măsură să cunoască semnificaţia 
enigmei existenţei prin observarea scopurilor şi ţelurilor 
sale aşa cum au fost ele arătate de către Zeus”. Aceste 
citate oferă un fir conducător către conţinutul filosofic al 
Marilor Mistere. 

Acum 19 secole Filon Evreul scria aceste rânduri 
remarcabile despre Marile Mistere: 

„O, voi, iniţiaţi, voi care aveţi urechile purificate, 
primiţi aceasta în sufletele voastre ca pe un mister care nu 
trebuie niciodată pierdut! Nu îl revelaţi niciunui profan! 
Stăpâniţi-l şi păstraţi-l în voi înşivă ca pe o comoară 
integră, nu ca aurul şi argintul, ci mai preţios decât orice 


altceva - căci e cunoaşterea Marii Cauze a Naturii, şi a 
tot ceea ce e născut din cele două”. 

În Egipt, în Grecia, în Babilon sau în India, aspirantul 
la iniţiere aştepta revelaţiile contemplând de-a lungul 
nopţilor înstelate. Astfel Pitagora va găsi cele 7 note ale 
gamei şi „muzica sferelor”, sensul filosofic al numerelor şi 
al formei rotunde a Pământului. Într-o manieră identică, 
Platon descoperă că ideile abstracte formează prin ele 
însele o lume invizibilă. Natura eternă a Universului a fost 
revelată lui Heraclit din Pont. Filosofia greacă în mare 
parte îşi are izvorul în Misterele Egiptului. 

Pitagora ca şi Platon au fost instruiți de Marii Preoţi 
din Valea Nilului. 

Herodot, marele istoric al antichităţii, vorbea despre 
mistere cu foarte mare respect. „Îmi impun o adâncă 
tăcere în ceea ce priveşte aceste mistere, din care marea 
majoritate îmi sunt cunoscute”. 

Misterele au folosit întotdeauna pentru a salva 
cunoştinţele secrete. Cuvintele lui Platon, dintr-o scrisoare 
adresată lui Denys cel Tânăr pot servi drept exemplu 
pentru această veche practică: „Trebuie să vă scriu în 
enigme astfel încât misiva mea dacă ar fi interceptată pe 
pământ sau pe mare să nu poată fi înţeleasă în niciun caz 
de cel care ar citi-o”. 

Dat fiind simbolismul ascuns al Marilor Mistere, 
„învăţarea sa este de neînțeles pentru nebuni”, spuneau 
iniţiaţii. De-a lungul istoriei, aceşti oameni superiori vor 
asculta mult, vor vorbi puţin şi vor acţiona bine. 

„Din vremurile cele mai vechi exista un cod 
internaţional secret al simbolurilor folosit în comun de 
către iniţiaţi, cod ce furniza o cheie semnificaţiilor acelor 
doctrine secrete care încă sunt păstrate cu gelozie de 
către confrații religioşi în India ca şi în Tibet, în China, în 
Mongolia şi în Japonia”, scria un profesor de la Oxford - 
doctorul Evans Weintz. (W. Y. Evans Weintz, The Tibetan 
Book of the Dead, Oxford, 1927). 

Se pare că aveau loc schimburi constante de 
cunoştinţe între grupurile de iniţiaţi din Asia şi bazinul 


Mediteranean în ciuda enormelor distanţe care le separau. 
Aceasta explică de ce doctrina pitagoreică a reîncarnării a 
apărut subit în Crotone (Italia), învăţătură care chiar dacă 
n-a fost străină Egiptului, a fost cel mai probabil adusă din 
India de către Pitagora. 

După Ciceron şi Vergiliu, Misterele învățau doctrina 
reîncarnării prezicând că suferinţele şi tristeţile acestei 
vieţi erau o ispăşire a păcatelor anterioare. Această idee ar 
fi putut fi importată din India cu care Grecia şi Roma 
antică întreţineau contacte economice şi culturale. 

Admiterea în Marile Mistere cerea anumite 
ceremonii complicate numite iniţieri. Din scrierile autorilor 
clasici pare evident că în cursul acestor ritualuri se 
petreceau fenomene extraordinare. 

Platon în opera sa Fedra descrie impresiile sale: „noi 
devenirăm spectatorii întregilor viziuni, simple, 
neschimbate şi binecuvântate care constau dintr-o pură 
lumină”. 

Proclus (sec. V) adăuga că: „zeii îşi iau nenumărate 
forme apărând sub aspecte variate şi câteodată chiar nu 
oferă vederii decât o luminozitate fără contur”. 

Socrate este renumit fiindcă a zis că „cei care 
stabilesc Misterele sunt oameni de geniu”. 

Misterele au primit cele mai mari elogii din partea 
marii majorităţi a spiritelor luminate din timpurile 
străvechi: Pindar, Platon, Plutarh, Euripide, Aristofan, 
Ciceron, Epictet, Marc Aureliu şi mulţi alţii. Scrierile 
acestor mari gânditori demonstrează respectul cu care 
păstrau aceste mistere. Este un adevăr istoric că marea 
ştiinţă, imensa înţelepciune şi înalta filosofie a Şcolilor 
Misterelor Egiptene vor stimula oameni eminenţi ai 
vârstei clasice. 

Cele mai răspândite dintre aceste mistere erau cele 
ale lui Orfeu, Eleusis, Ceres, Isis, Mithra. Ceremoniile de 
iniţiere se desfăşurau de obicei în grote, în labirinturi sau 
în piramide. 

Caracterul cosmic şi semnificativ al Marilor Mistere 
devine mai transparent plecând de la doctrina 


fundamentală că pământul nu este pentru om decât un loc 
de exil şi că spaţiul sideral este adevărata sa locuinţă. 

Astfel a fost creată în zorii civilizaţiei o asociaţie a 
Oamenilor înţelepţi răspândiţi în toată lumea şi ea a reuşit 
să păstreze Străvechea înţelepciune de-a lungul miilor de 
ani. 

Exista o relaţie strânsă între Ştiinţă (în special 
astronomie) şi Marile Mistere. Această concluzie reiese din 
simbolismul astronomic folosit în Mistere. 

Umanitatea se confruntă dintotdeauna cu fantasmele 
superstiţiei şi prejudecățile. Aceste spectre par 
respectabile celor care le privesc tot timpul, astfel încât 
devin parte integrantă din bagajul lor psihologic. Dar 
pentru spiritele care se ridică deasupra mediocrităţii 
maselor, aceşti monştri nu-şi pot ascunde adevărata lor 
faţă. Este cazul Adepţilor şi al discipolilor lor. 

Admiterea în Misterele Minore era deopotrivă 
refuzată persoanelor cu un caracter îndoielnic. În ciuda 
marii sale puteri împăratul Nero n-a mai cutezat să asiste 
la Misterele din Eleusis după ce şi-a asasinat mama. 
Împăratului Constantin i-a fost refuzată admiterea la 
aceleaşi Mistere după ce şi-a asasinat fiul Cnispus şi apoi a 
doua soţie Fausta. 

Cu toate acestea Biserica greacă se va arăta mai 
puţin intolerantă în privinţa lui întrucât îl va canoniza după 
moarte. 

Acest fapt demonstrează că era cerută candidaţilor la 
Mistere o reputaţie fără pată. 

Este foarte importantă mărturia primilor părinţi ai 
Bisericii. Clement din Alexandria (sec. II) scria că 
învăţătura Marilor Mistere cuprindea în special Natura şi 
Universul. „Aici se termină toată instruirea” - spunea el - 
„Natura şi toate lucrurile sunt văzute şi cunoscute”. 
Misterele erau mai aproape de ştiinţă şi filosofie, domenii 
pe care religia recunoaşte că fuseseră lăsate spiritelor a 
căror inteligenţă şi maturitate atinsese un anumit grad de 
dezvoltare. 

La iniţiere erau revelate cunoştinţe variate adesea 


sub acoperirea simbolurilor voalate sau a criptogramelor a 
căror cheie nu o aveau profanii. 

Din cauza secretului menţinut de-a lungul anilor este 
imposibil de reconstituit tabloul acestor străvechi iniţieri. 
lată, totuşi, ceea ce spunea despre aceasta Lucius Apulee 
(sec. II): 

„N-am nicio îndoială, cititorule curios, că tu eşti avid 
să ştii ce se va întâmpla când voi intra. Dacă mi-ar fi 
permis să ţi-o spun, şi dacă şi dacă ţie ţi-ar fi permis să o 
auzi, de îndată tu ai şti totul; dar în cazul nostru limba mea 
ar avea de suferit datorită indiscreţiei şi urechile tale 
datorită curiozităţii”. 

Aceste rânduri pline de suspans nu ne informează 
deloc. Filon Evreul (sec I) ne revelează totuşi că: 
„Misterele erau cunoscute că dezvăluiau fenomenele 
secrete ale Naturii”. 

Având în vedere documentele istorice precedente 
este evident că Şcolile Misterelor deschid nu numai ochii 
către Sinele Suprem şi ridică omul la un plan de conştiinţă 
superior, cosmic, ci dau de asemenea o instruire ştiinţifică 
şi precisă despre istoria necunoscută a umanităţii. O 
dovadă în acest sens ne este furnizată de Platon în Timee 
unde Solon declara că preoţii egipteni i-au vorbit despre o 
cronologie ajungând până la nouă mii de ani înainte de 
epoca sa. 

Aceasta presupune existenţa în Egiptul străvechi a 
unor arhive istorice cuprinzând vaste perioade de timp. 

Aşa zişii Magi sau înţelepţi ai Orientului au fost 
fără îndoială membri ai unor şcoli mondiale ale Misterelor. 
Sfântul Jerom (sec. IV) i-a descris ca „maeştri care 
filosofează asupra Universului” şi îi considera ca având o 
mare ştiinţă în astrologie. 

Problema Magilor de la Răsărit a fost un subiect 
delicat în teologie şi ea a ridicat nenumărate controverse. 
După toate cunoştinţele, singurele fiinţe care erau puse la 
curent cu venirea lui Christos au fost mesagerii angelici 
care i-au apărut lui Iosif şi Fecioarei Maria. Şi totuşi trei 
oameni înţelepţi - sau mai mulţi - au fost de asemenea 


avertizaţi de viitoarea naştere a lui lisus, fără de care ei n- 
ar fi părăsit ţările lor îndepărtate cu mai multe luni 
înaintea evenimentului aşteptat. 

Astrologi cei mai abili din acel timp nu au putut 
prezice cu exactitate unde şi când Mesia va veni pe lume. 
Numai un har al previziunii a putut conduce pe Magi în 
Palestina. Teologii consideră ca lipsită de înţeles toată 
speculaţia asupra Stelei din Bethleem. Dacă am accepta ca 
adevărat textul sfântului Matei, această lumină nu poate 
proveni nici de la o stea, nici de la o cometă, din cauza 
mişcării sale prea rapide pe cer. Pe de altă parte cursa era 
prea lentă pentru a ne putea gândi la un meteorit. 

Era aceasta deci un instrument cunoscut de 
tehnologia unei străvechi ştiinţe deţinute în domeniul 
Magilor? 

O veche legendă provenind fără îndoială chiar de la 
Magi ar putea lumina acest mister: 

„Care era steaua care i-a ghidat pe magi? Cu 
siguranţă că era ordinul Confreriei: pentru a-l saluta pe 
lisus, pentru a salva săraca familie şi pentru a-i aduce 
câteva mijloace. Noi mergeam pe faţa pământului fără a 
cunoaşte locul exact. Ordinele lui Terapim ne dirijau şi ne 
conduceau zi după zi. Când am auzit: „Este foarte 
aproape!, noi am pierdut din vedere orice urmă de 
locuinţă. Putea vreunul să se aştepte ca un asemenea 
miracol fără precedent să se petreacă în mijlocul cămilelor 
şi a răgetelor de măgar?” 

Înţelepţii ar fi trebuit să fi aibă o premoniţie în ceea 
ce priveşte naşterea lui lisus, dacă au plecat ei la un drum 
atât de lung care a durat atât timp cât Maria a fost 
însărcinată. 

De unde veneau ei? Cine lua asupra lui misiunea lor? 
Unde mergeau ei după aceea? Abilitatea lor în cunoaşterea 
stelelor, stăpânirea facultăţilor paranormale care se 
manifesta prin avertismente primite în gând, toate aceste 
se găsesc atestate în Noul Testament. 

Istoricul ebraic Filon Evreul (30 î.e.n. - 40 e.n.) este 
poate cel mai în măsură să dea o definiţie cuvântului Mag, 


deoarece el a fost contemporan cu lisus: 

„Magii erau oameni sfinţi care se ţineau deoparte de 
orice alt lucru pământesc, contemplând virtuțile divine şi 
înțelegând cel mai clar esenţa divină a zeilor şi a spiritelor, 
şi tot aşa ei iniţiau pe alţii în aceleaşi mistere, ceea ce 
implică de-a lungul existenţei lor întreţinerea unei relaţii 
neîntrerupte cu acele fiinţe invizibile”. 

Această explicaţie are cu siguranţa mai multă valoare 
decât toate interpretările ecleziastice reunite în jurul 
cuvântului Mag, deoarece vine dintr-o scrisoare evreiască 
din timpul lui lisus. 

După Filon, aceşti magi nu erau numai astrologi 
veniţi din Persia aşa cum îi proclamau sursele teologice ci 
şi mari iniţiaţi. Mai mult, din acest domeniu reiese foarte 
bine faptul că magii aparţineau unei fraternităţi mistice. 
Care sunt metodele acestei antice confrerii şi contrapartea 
moderna? 

Răspunsul la aceste întrebări a fost dat cu o mare 
fineţe de către autorul englez Walter Owen: 

„Membrii confreriei nu sunt nici omnipotenţi, nici 
tiranici. Liberul arbitru, nucleul personalităţii individuale 
al omului este inviolabil. Ei nu fac decât să influenţeze, să 
îndemne, să convingă, să împiedice. Instrumentele lor 
sunt: dorinţele, speranţele, fricile, pasiunile, poftele, 
antipatiile şi urile, motivele egocentrice şi proiectele 
umanităţii care în ansamblul ei înclină încă către idolii 
Teatrului Viziunii, Mersului, Tribului, a căror voinţă este 
rămasă puţin sub nivelul vânătorilor de mamuţi”. 

Oamenii al căror ochi al comprehensiunii este 
deschis, cooperează cu ei, dar astfel de oameni sunt rari. 
Ei sunt diplomaţii Universităţii Umanității. 

India este cea care a păstrat tradiţia acestor 
diplomaţi ai Universităţii Umanității care sunt numiţi aici 
Rishis. Străvechea carte Avatumsaka Sutra constată că 
de la începutul civilizaţiei, umanitatea a confundat 
minciuna şi adevărul. Atunci a fost creat un sistem secret 
de cunoştinţe: Alaya Vijnana. Dar cine posedă această 
ştiinţă? Textul răspunde: marii maeştri din Himalaya. 


Doctorul Evans-Wenz, orientalist binecunoscut, a 
definit scopurile şi activitatea transcendentă scriind: 

„Deşi invizibili pentru ochii oamenilor obişnuiţi, 
aceste fiinţe sunt vizibile clarvăzătorilor şi cei cu inimi 
pure pot comunica cu ei. Asemenea santinele silenţioase 
ca şi Himalaya - zidul de apărare al Pământului, ei 
veghează cu o divină compasiune până când noaptea lui 
Kali Yuga îşi va termina cursa încă lungă şi se va ridica 
„Ziua trezirii pentru toate naţiunile”. 

Conform cu Vedanta Sara, veritabilul maestru sau 
guru este un om expert în practica tuturor adevărurilor, 
care a extirpat toate rădăcinile arborelui răului cu spada 
cu două tăişuri a înţelepciunii, care a risipit apăsătoarea 
obscuritate prin lumina raţiunii, care urmăreşte cu cea mai 
mare grijă să vâneze ceața sumbră a ignoranței în care a 
plonjat întreaga umanitate. 

Misticii occidentali au fost familiari cu aceşti Magi. 
Unul dintre ei Karl von Eckartshausen (1751 - 1813) scria 
în Revelaţii asupra Magiei: 

„Ei trăiau în diverse puncte ale Pământului. Câţiva 
sunt în Europa, alţii în Africa, dar ei sunt legaţi între ei 
prin armonia sufletelor lor şi astfel nu formează decât un 
singur corp. Ei se înţeleg între ei cu toate că vorbesc limbi 
diferite, fiindcă limbajul înţelepţilor este o percepţie 
spirituală”. 

Într-o altă lucrare acelaşi autor spune că: 

„Şcoala înţelepciunii este în mod secret ascunsă 
lumii şi nu se supune decât Conducerii Divine”. 

Nu este nimic irațional în a presupune că în trecut 
oameni prevăzători şi inteligenţi s-au constituit într-un 
corp permanent pentru a face faţă ignoranței şi 
mediocrităţii maselor, ignoranță mereu prezentă ca şi 
intoleranţa culturilor stabilite. 

A gândi altfel decât majoritate a fost întotdeauna o 
atitudine plină de riscuri, căci preoţii idolilor veneraţi în 
mod curent sunt mereu ostili curajoşilor ce sunt adesea 
capabili să demonstreze o mai mare înţelepciune decât a 
lor. De aceea, grupurile de oameni iluminaţi se organizau 


în trecut pentru a urma, în secret, studii filosofice şi 
ştiinţifice. Ei se găseau uneori în sânul religiei recunoscute 
în ţara lor, aparţinând chiar elitei ei. În alte ocazii ei erau 
în afara sferei religioase, complet necunoscuţi ca iniţiaţi. 

Şcolile Misterelor din Egipt, India, Grecia, China şi 
din alte ţări antice pot servi drept exemplu acestui obicei 
care consta în perpetuarea Străvechii Ştiinţe. După unii 
autori clasici, istorici şi texte străvechi, se pare că cei 
iniţiaţi în Marile Mistere erau oameni cu vederi largi, de o 
înaltă moralitate şi de o profundă înţelegere. Ei studiau nu 
numai omul ci şi universul din care omul nu reprezenta 
decât o infimă particulă. Între toate ţinuturile lor din lume 
era stabilită o legătură şi dacă o civilizaţie oarecare 
trebuia să primească un stimul, o asistenţă promptă venea 
din alte ramuri ale acestei Fraternităţi Mondiale. Aceasta 
explică încrederea subită în noile idei, de-a lungul 
diferitelor perioade istorice şi schimbările radicale care au 
urmat adoptării lor. Apariţia creştinismului prin eforturile 
esenienilor care au răspândit creştinismul înaintea 
creştinării sau dimpotrivă, declinul religiei dogmatice şi 
avântul ştiinţei moderne, sunt alte exemple ale acestei 
opere a Misterelor efectuate în întreaga lume după un plan 
fixat. Şi chiar dacă anumite planuri ocazionale au dat greş 
din cauza lipsei de cooperare a maselor, calitatea 
deosebită a planurilor n-ar trebui pusă niciodată la 
îndoială, pentru că ele au emanat de la deţinătorii unei 
profunde înţelepciuni întreţinută de-a lungul secolelor şi 
mileniilor şi nu în câţiva ani. 

Aşa numiții Mahatmas legendari din ţinutul Tibetului 
şi Himalaya nu sunt iniţiaşi izolaţi ci membri ai unei 
asociaţii consacrată resurecţiei spirituale a umanităţii. 
Aceasta a fost cel puţin, credinţa generală a popoarelor 
Indiei şi Tibetului. 


Capitolul II 
Valea Nemuritorilor 


În general un mit este considerat a fi o speculație 
atrăgătoare dar nerealistă a neamurilor primitive despre 
originea lumii şi a omului. Aceasta este exact până la un 
anumit punct. Cu toate acestea există mituri care se 
raportează la oraşe şi eroi legendari şi aceste tradiţii orale 
sau scrise sunt de multe ori revelate ca fiind fapte 
autentice sau deghizate. 

Atunci când Heinrich Schliemann şi-a afirmat 
credinţa în Iliada lui Homer şi a anunţat că va merge să 
caute fabuloasa cetate a Troiei, lumea academică s-a 
mărginit să râdă de credulitatea sa deoarece Troia era 
considerată o legendă. Cu toate acestea Schliemann n-a 
descoperit numai oraşul Troia dar şi alte nouă antice cetăţi 
construite unele este altele şi îngropate sub pământ. El va 
descoperi de asemenea cufere încrustate cu fildeş care 
închideau brățări de aur cupe cercei; o fastuoasă 
recompensă pentru opera sa de pionier al arheologiei. 

Încurajat de acest succes, cercetătorul s-a decis să 
urmeze drumul pe care l-a urmat Agamemnon, 
învingătorul Troiei, pentru a se reîntoarce în Grecia. 
Scopul său era să regăsească prada de război pe care 
grecii au luat-o din cetatea învinsă. 

Astfel la Micene a fost descoperită o importantă 
comoară. Deşi aceste bogății au aparţinut unui alt rege 
decât Agamemnon, Schliemann nu contrazice cu aceasta 
realitatea vechii legende a Troiei. Descoperirile sale au 
revoluţionat categoric istoria şi arheologia. 

La rândul său, Arthur Evans a considerat legenda 
Minotaurului din Creta ca o amintire folclorică din trecut. 
Săpăturile sale arheologice au scos la lumina zilei palatul 
colosal al regelui Minos pe care îl admiră şi vizitează astăzi 
milioane de turişti. Tăbliţele din Babilon şi mai târziu 
Biblia, menţionează Turnul lui Babel. În 1898, Robert 
Koldewey făcând săpături în Mesopotamia a descoperit 
acest antic zigurat. Odată n plus mitul devine fapt istoric. 

Savanţii şi cronicarii Chinei antice au fost deosebit 
de  precişi atunci când au consemnat evenimente 


astronomice cum ar fi pete solare, nove sau comete. 
Aceeaşi precizie se aplică analelor lor istorice chiar dacă 
acestea par să relateze fapte de necrezut. 

Să nu uităm că în anul 547 î.e.n. istoricul care refuza 
să-şi glorifice împăratul în detrimentul adevărului rea 
pedepsit cu moartea. După străvechi scrieri din China, 
Nou şi Koua, prototipurile asiatice ale lui Adam şi Eva au 
apărut în munţii Kun-Lun situaţi în regiunea pustie a Asiei 
centrale. Este dificil de înţeles de ce un loc atât de străin a 
trecut drept Eden chinezesc. 

Deşertul Gobi a fost probabil, într-o anumită epocă, o 
mare interioară înconjurată de regiuni fertile. În mod logic 
chinezii au trebuit să-şi aleagă provincia Shantung în valea 
Yang-Iseu-Kiang ca reşedinţă probabilă a primilor oameni 
pe Pământ. Această credinţă bizară este totuşi puternic 
înrădăcinată i repetată în cronicile şi scrierile Celestului 
Imperiu. 

Impozantul Kun-Lun ale cărui vârfuri sunt acoperite 
de ghețari şi de zăpadă este considerat în mitologia 
chineză ca fiind sediul Nemuritorilor. Olimpul asiatic va fi 
prezidat aici de Hsi Wang Mu, regina mama a Apusului. 

Scrierile chinezeşti n-au putut explica niciodată de ce 
Olimpul lor este atât de departe de China propriu-zisă. 
Până în epoca recentă puţini chinezi se aventurau să 
călătorească în această provincie întinsă abia populată de 
tibetani şi mongoli ostile. Se poate găsi o explicaţie 
plauzibilă a acestei legende? 

Palatul de nouă etaje a lui Hsi Wang Mu este descris 
ca fiind construit din jad pur. El este înconjurat de o 
grădină magnifică unde creşte piersicul nemuririi care 
înfloreşte şi dă fructe o singură dată la 6.000 de ani. 
Numai oamenii (bărbaţi şi femei) de înaltă virtute şi cu o 
inteligenţă superioară sunt admişi să mănânce aceste 
fructe minunate care îi va ocroti de moarte păstrându-le o 
continuă tinereţe. Instrumente invizibile răspândesc în aer 
o muzică suavă şi se poate bea elixirul tinereţii de la 
fântâna vieţii eterne, afirmă povestitorii chinezi. 

În acest masiv muntos există o splendidă vale 


protejată de vânturile reci. Pentru cel care atinge valea 
zeiţei, roata renaşterilor se opreşte la el intra în Nirvâna 
după cum spun budiştii din nord. Hsi Wang Mu este în 
aceleaşi timp numită Kuan Yin, zeiţa compasiunii şi este 
adesea prezentată în China şi în Japonia cu mii de braţe şi 
mii de ochi care simbolizează dorinţa ei de a ajuta 
umanitatea. 

Kuan Yin este desemnată ca: „Cea care este atentă la 
strigătul lumii”, „zeiţa care supraveghează lumea”, 
„protectoarea compasiunii”. Pentru budişti ea este 
însoţitoarea lui Avalokiteshvara care a dat umanităţii 
rugăciunea inimii Om Mani Padme Hum (O, tu 
preafericit în lotus!). In Tibet şi în Nepal ea este câteodată 
invocată sub numele de Tara cea Albă sau Dolma. 

Chinezii spun că asistenții lui Hsi Wang Mu posedă 
corpuri perfecte care nu îmbătrânesc şi nici nu mor. Aceste 
fiinţe sunt pline de înţelepciune şi nicio ajută pe Mama 
Aurită în activităţile ei umanitare. 

Nemuritorii sunt bănuiţi că bănuiţi că ar deţine 
facultatea de a călători la voinţă în tot universul, dintr-o 
lume dintr-o lume într-alta şi chiar de a trăi pe stele 
îndepărtate. A găsi o astfel de concepţie în antichitate este 
destul de uimitor pentru că sugerează practic ideea 
zborurilor spaţiale din timpurile noastre moderne. Pe de 
altă parte, dacă acest concept este o proiecţie a spiritului 
către un sistem cosmic îndepărtat, este de asemenea 
surprinzător că vechii chinezi au luat în considerare o 
asemenea posibilitate, deoarece nimic în epoca lor nu le 
permitea să imagineze imensitatea universului. 

Străvechile cărţi ale Celestului Imperiu descriu o 
epocă legendară a Fiilor Cerului care au venit ca purtători 
binevoitori ai culturii cu trei mii de ani înaintea erei 
noastre. In acel timp s-au manifestat stranii fenomene 
astronomice cum ar fi căderea unei enorme stele în Insule 
Florilor, pe care filologul sovietic Lisevich o situează în 
deşertul Gobi (Africai Anzia - URSS II. 1974). Savantul 
rus interpretează mitul ca raportându-se la autentica 
aterizare a unui vas spaţial care la începuturile istoriei ar 


fi depus civilizaţii cosmice în Asia centrală. Această 
legendă extrasă dintr-un vechi text chinezesc va deveni 
încă şi mai semnificativă atunci când se va pune problema 
Insulei Albe, sediul Yoghinilor Nemuritori pe care îi 
menţionează scrierile Indiei. 

Legenda  tărâmurilor Nemuritorilor este bizară. 
Totuşi marele Lao Tse (născut către 640 î.e.n.) al cărui 
penel a redactat clasicul 'Tao-le-King, baza filosofiei 
taoiste, are reputaţia că ar fi părăsit China centrală către 
sfârşitul lungii sale existenţe pentru a se îndrepta către 
ţara lui Hsi Wang. Numeroase statui ale marelui înţelept 
care există încă îl arată în spatele unui bivol mergând 
către ţinutul legendar. 

Aceasta explică poate motivul pentru care niciun 
istoric chinez nu ştie nici unde, nici când a murit filosoful. 
Documentele istorice dovedesc că Lao Tse nu a fost 
singurul pornit să întreprindă călătoria către îndepărtatul 
Kun-Lun traversând podişul Gobi. După surse chineze 
(Hsien-Fo Chi-Isung şi Mu-lien Tsu-Chun) împăratul 
Mu (1001 - 946 î.e.n.) putea să se glorifice pentru 
obţinerea efectivă a unei audienţe din partea zeiţei Hsi 
Wang Mu pe malul lacului Jaspe, în lanţul muntos Kun-Lun. 
O altă cronică povesteşte despre apariţia neaşteptată a 
zeiţei Apusului în palatul împăratului Wou-ți, din dinastia 
Han (1460 - 86 î.e.n.). 

Ko Yuan (sau Hsuan) un literat taoist din secolul III a 
consemnat într-o lucrate revelaţiile sale filosofice. El a 
insistat asupra faptului că această cunoaştere secretă n-a 
fost niciodată accesibilă simplilor curioşi chiar oameni 
construiți din această lume de jos. 

El spune că trebuie să te ridici deasupra pământului 
pentru a înţelege învăţătura. Era, în plus, absolut formal în 
ceea ce priveşte originile ştiinţei taoiste - ea provenea din 
ţinutul Mamei Regale din Apus. 

De-a lungul numeroaselor secole legenda Tărâmului 
Zeiţei Mâna (???) de Apus, unde îşi au reşedinţa mai marii 
spirituali, a fost constant repetată de autorii chinezi. 

Există o alegorie care să desemneze sediul oamenilor 


perfecţi într-o reşedinţă din Asia centrală? 

Un studiu de istorie a Chinei şi a literaturii sale 
coroborează efectiv această posibilitate. (?) 

Arhivele Vaticanului închid un număr considerabil de 
rapoarte precise ale misionarilor catolici din ultimii cinci 
sute de ani despre misterioasele solii pe care le trimiteau 
împărații Chinei, Spiritelor Munţilor. Aceste fiinţe care îi 
aveau reşedinţa în Nan Chan sau munţii Kun-Lun, erau de 
obicei descrise ca fiind mascate de corpuri solide vizibile, 
care totuşi nu aveau nici trup nici sânge. Erau 
supraoameni într-un înveliş uman artificial obţinut dintr-o 
materie atomică cristalizată, pretinşi zei născuţi din spirit? 
Scrierile indiene vorbesc de puterea pe care p posedă 
corpurile divine de a deveni mai grele şi mai dense sau mai 
uşoare şi mai diafane. 

Această enigmă a fost de asemenea menţionată de 
către episcopul Delaplace în lucrarea sa Analele 
propagării credinţei, publicată acum mai bine de o sută 
de ani. Soliile plecau de la Pekin şi erau trimise de către 
împărat în cursul unui an de criză generală când el nu 
putea să se hotărască să ia o decizie. Cronicile care 
descriu aceste misiuni ale mandarinilor şi preoţilor de 1l 
curtea Celestului Împărat către spiritele munţilor, sunt mai 
mult decât surprinzătoare. Pe cine sperau să întâlnească 
ceşti emisari imperiali pe vârfurile ninse ale muntelui Kun- 
Lun? Este puţin probabil ca ei să fi fost mulţumiţi cu 
vânatul gâştelor sălbatice! 

O fărâmă de adevăr trebuie că se ascunde printre 
rândurile acestor documente istorice. Dacă aşa stau 
lucrurile, în ciuda descrierilor fanteziste, ornamente 
poetic, palatul lui Hsi Wang Mu din ţinutul Nemuritorilor 
poate fi la fel de real ca Templul Cerului din Pekin! 

În timpul celui de al III-lea şi al II-lea secol î.e.n., 
împărații Chinei au trimis importante expediţii bine 
echipate cât mai adânc în Asia Centrală în căutarea 
nemuritorilor retraşi din mijlocul lumii şi a Reginei Mama 
din Apus. Pentru a da câteva idei asupra organizării 
statului în China antică şi asupra exactităţii sale, vem aici 


un surprinzător exemplu al eficacităţii sale: recensământul 
populaţiei pentru anul 1 - 2 e.n. numără existenţa a 
59.591.978 persoane care locuiesc în Celestul Imperiu! 
Rapoartele care privesc misiunile imperiale în Valea 
Nemuritorilor nu se apropie decât la jumătatea unei 
asemenea precizii, însă din această cauză ele nu trebuie să 
fie citate cu mai puţină atenţie. 

Panteonul Chinez posedă şi o ierarhie gradată a 
zeilor care se amestecă cu semizeii şi cu muritorii pe o 
scară ascendentă. De exemplu Hsien Jen este un om care, 
bând elixirul nemuririi, a plecat apoi în munţi. De fapt 
numele său înseamnă „Om de munte”. 

Paradisul de la apus este numit Hsi Tien şi aici 
spiritele iluminate se retrag pentru a scăpa roții 
reîncarnărilor. Acest ţinut este un loc al splendorii şi al 
bucuriei. 

Prin fuziunea religiilor am văzut că Hsi Wang Mu, 
regina Mama a Apusului, este adesea identificată cu Kuan 
Yin, zeiţa compasiunii, ca şi cu  compătimitoarea 
Avalokiteshvara. Fără a ţine seama de numele şi atributele 
diferite ale acestor divinităţi China apuseană şi înălțimile 
muntoase sunt unanim estimate ca fiind sediul Bunătăţii şi 
al înţelepciunii. 

Taoiştii cred în ţara Tebou, ţinutul cel mai minunat 
din lume, pierdut între Sseu-leh ouan şi Tibet unde 
lanţurile muntoase înzăpezite ascund căi strâmte tăiate de 
torente şi de cascade. În sanctuarul Nemuritorilor plini de 
seninătate, lumea fizică se întâlneşte cu regatul zeilor şi 
cei care au privilegiul să se afle aici trăiesc în permanenţă 
în două universuri: lumea obiectivă a materiei şi planul 
superior al spiritului. 

Ei posedă cele mai perfecte corpuri fizice şi spiritele 
cele mai pure şi mai înțelepte. Anumite detalii din aceste 
legende chinezeşti frapează prin precizia lor. Acest loc 
secret este locuit de fiinţe care au fost anterior bărbaţi şi 
femei obişnuiţi. Ei au atins ţinutul sacru datorită 
progreselor lor spirituale - deoarece numai aşa acest loc 
poate fi efectiv reperat: printr-o căutare sinceră, în 


cercetarea adevărului şi lipsa oricărui motiv egoist. 

Aceasta este solida tradiţie a Chinei care s-a 
perpetuat de-a lungul anilor bucurându-se se respectul 
celor mai mari filosofi. Această antică credinţă în Valea 
Nemuritorilor trebuie să aibă în ciuda trăsăturilor 
imaginative care au îmbogăţit-o de-a lungul nenumăratelor 
generaţii, un suport real, acela că într-un timp foarte 
îndepărtat, înţelepţii reuniți li-au stabilit un centru 
permanent într-o parte izolată a Asiei şi astfel s-a născut 
mitul Nemuritorilor. 

Doctrina lor ar putea fi moştenirea unei civilizaţii 
dispărute. Chiar dacă numărul acestor înţelepţi ar fi foarte 
restrâns, importanţa străvechii lor Ştiinţe este imensă. 
Caracterul tangibil al acestei tradiţii arhaice va apărea în 
cursul studiului aprofundat al tuturor cronicilor demne de 
crezare ale istoricilor şi a rapoartelor publicate de 
exploratorii Asiei. 


Capitolul III 
Insula Shambala 


Popoarele Indiei ca şi chinezii cred în existenţa reală 
a unui sediu al oamenilor perfecţi pe care îl numesc 
Kalapa sau Katapa. Bhagavata Purâna şi Enciclopedia 
Sanscrită Vachaspattya situează această regiune pe 
flancul nordic al munţilor Himalaya, adică în Tibet. 
Pământul legendar al lui Aryavarsha de unde hinduşii 
aşteaptă apariţia viitorului mântuitor Kalki Avatar, se 
găseşte în nordul munţilor Kailas, în Tibetul occidental şi 
se estimează că Valea Iniţierii lui Buddha este situată în 
aceeaşi zonă. După Kurma Purâna, era odată, în marea 
nordică, o insulă numită Swepa-Dvipa sau Insula Albă, care 
era sediul marilor yoghini. În mod tradiţional, deşertul 
Gobi este fundul acestei mări primitive iar insula este 
acum un impunător masiv de munţi înalţi, tăiaţi de văi 
adânci. Nu este mai puţin probabil ca înţelepţii yoghini să 


fie încă stabilii în această oază pierdută în inima 
labirintelor muntoase din Asia. 

Literatura puranică descrie Insula Shambalei şi 
palatul său, situate în mijlocul unui lac de nectar, 
înconjurat de o pădure cu frunziş luxuriant. 

În documentele tibetane acest centru misterios 
poartă în acelaşi timp numele de Shambala sau Dejung. 
Părintele Ştefan Cacella, un misionar iezit portughez a 
semnalat existenţa acestui „ţinut fabulos” în dările de 
seamă pe care a avut tot timpul să le redacteze, deoarece 
a trăit 23 de ani la Shiagatse unde a murit în 1650. 
Lamaşii aveau pentru acest preot un aşa mare respect 
încât i-au propus să-l conducă chiar ei în acel loc secret 
Chang Shambala sau Shambala de Nord (Deoarece exista 
un oraş numit Shambala la nord de Benares în India, sediul 
iluminaţilor din Himalaya este în mod general desemnat 
prin Shambala de Nord sau Chang Shambala). Insoţitorul 
său, părintele Jean Cabral, scria în 1625: „După părerea 
mea, Shambala nu este Cathay (denumire veche a Chinei) 
ci este ceea ce în hărţile noastre este numit „Marele 
Tartari”. Aceşti doi misionari au fost primii europeni care 
au furnizat un raport documentat despre Shambala. 
Regatul este de asemenea indicat pe o hartă din secolul 
XVIII, publicată la Anvers de autorităţile catolice. 

Csoma de Koris, filolog ungar, care a petrecut 4 ani 
într-o mănăstire budistă din Tibet (din 1827 până în 1830) 
situa chiar şi poziţia geografică a Shambalei între 45 i 50 
grade latitudine nordică, dincolo de fluviul Syr-Darya. Un 
număr considerabil de lucrări despre străvechea religie 
Bon din Tibet au fost traduse şi publicate în India de către 
emigranții tibetani în cursul anilor '60. 

Una din aceste cărţi sacre conţine o hartă unde sunt 
indicate multe din ţările antichităţii cum ar fi Persia, 
Babilon, Iudeea, Egipt. Este deci posibilă urcarea originilor 
acestei hărţi până în secolul I e.n. Printre regatele 
prezentate pe acest document, unul poartă numele de Ţara 
Shambalei, revendicat ca fiind leagănul culturii Bon. Astfel 
marea vechime a acestei hărţi geografice atestă marea 


vechime a tradiţiei Shambalei. 

Sunt aproape cincizeci de ani de când un filolog 
german, doctorul A.H. Francke nu ezită să menţioneze 
această regiune în publicaţiile ştiinţifice. El s-a plâns că 
realitatea Shambalei a fost atât de vie în spiritele ghizilor 
săi încât în anumite locuri în cursul unei explorări în Asia 
ei au refuzat să urmeze drumul prevăzut luând un altul, de 
teamă să nu violeze frontierele sacre ale teritoriului 
interzis. 

Incidente similare au fost descrise acum o sută de ani 
de exploratorul rus Prjevaisky; iată ce scrie el apropo de 
Shambala: 

„O altă poveste foarte, foarte interesantă se referă la 
Shambaling, o insulă plasată la hotarele mării nordice. 
Aurul abundă aici, grâul creşte la o înălţime 
impresionantă. Sărăcia este necunoscută în acest ţinu; în 
fine laptele şi mierea curg în Shambaling”. 

Există drapele tibetane de o mare raritate ce 
reprezintă cetatea Shambalei. Aceste picturi artistice o 
arată în centrul unei oaze încercuită de munţi cu vârfurile 
înzăpezite. Apele unui râu sau unui lac scaldă Pământul 
Sacru, ceea ce explică una din denumirile Regatului Zeilor: 
Insula Shambala. 

Cercetările sistematice ale  tibetologului italian 
Giuseppe Tucci, plasează ţinutul Shambala pe malurile 
fluviului Tarim care îşi are izvorul în masivul Altyn Tagh. 
(G. Tucci, Tibetan Painted Scrolls, vol I, Roma, 1949) 

Studiul manuscriselor tibetane examinate de 
profesorul Tucci revelează faptul că din timpuri 
imemoriale o dinastie de conducători plini de înţelepciune 
de origine celest, au condus Regatul Shambala şi au 
păstrat dispoziţiile testamentare Kalachakra - ştiinţa 
mistică a esoterismului budist. 

Kanjur (Cartea VII) vorbeşte despre această ţară a 
Shambalei în nord. Una din cărţile Kanjur cuprinde chiar 
un text care este considerat ca fiind o copie a unui 
manuscris primit direct din Shambala. Titlul său sanscrit 
este de o impresionantă lungime: Bhagavanvajra- 


Paniguhya-Bhideshatantraraja. 

Tanjur (Kalapar-]Jugpa) enumeră bornele drumului 
care călăuzeşte către Shambala în timp ce Analele 
Albastre menţionează palatul spiritual al Shambalei de 
Nord. La fel ca piesele jocului de puzzle poate aceste 
fragmente formează tabloul unui sediu care a fost 
considerat uneori ca un simplu mit, dar să nu uităm ce s-a 
întâmplat cu oraşul legendar Troia şi cum a fost el 
descoperit de către Schliemann. Shambala ar putea fi o 
altă Troia. 

Ar trebui poate să remarcăm aici că doctrina 
Shambalei fost legată de mănăstirea Tashi Lhumpo, 
fondată de Shigatse în 1447. Înainte de sechestrul maoist 
asupra Tibetului, această lamaserie întreținea temple, săli 
se studii i de locuit pentru 400 de călugări, ceea ce dă o 
idee asupra importanţei sale. 

In 1923 al şaselea Panchen (sau Panchen Lama, 
abreviere de la Pândita Chen Po sau Marele Savant) sau 
Tashi Lama, conducătorul budismului esoteric tibetan, îşi 
avea sediul în citadela monarhică din Tashi Lhumpo, de 
unde s-a retras în Chinadi motive politice. El era 
considerat singurul înalt lama al Tibetului autorizat să 
elibereze „paşaportul” pentru Shambala, pentru lamas-ii 
cei mai demni. 

Acest Panchen-Lama era o personalitate remarcabilă 
despre care Sir Charles Bell, un expert în probleme 
tibetane a spus într-o zi: 

„Gradul în care stăpânea ştiinţa ocultă era unanim 
recunoscut şi povestiri uimitoare circulau despre 
miracolele sale. După ce s-a terminat în 1915 un templu 
care trebuia să adăpostească o statuie colosală a lui 
Maitreya, viitorul Buddha, toată valea Tsang Po a 
beneficiat de recolte excepţionale. Din contră, atunci când 
Panchen a părăsit Tibetul în 1923, ninsori teribile s-au 
abătut asupra întregii ţări ruinând populaţia”. 

În cursul unei vizite în India, Panchen-Lama a fost 
întrebat dacă reputaţia puterilor fizice ale înalţilor lamas 
tibetani este justificată. Sfinţia Sa n-a răspuns nimic şi s-a 


mulţumit să surâdă. Apoi, deodată, a dispărut şi poate 
tentativele de a-l regăsi au rămas în van. Un nou sosit a 
fost cel care a beneficiat de la distanţă de o privelişte 
insolită: Panchen Lama era aşezat sub un arbore al 
grădinii, în timp ce rămânea invizibil pentru privirile gazde 
sale! 

În cartea sa Animale, Oameni şi Zei, doctorul 
Ferdinand Ossendovski se referă la Tushegun Lama al 
Mongoliei, care i-a povestit minunate realizări ale lui 
Panchen Lama sub ordinul căruia lămpile şi lumânările se 
aprindeau singure în temple, iar imaginile de pe drapelele 
religioase vorbeau şi făceau profeţii. 

După sosirea lui Panchen Lama în China au fost 
organizate impresionante procesiuni într-un număr mare 
de oraşe. Eu l-am văzut în tinereţea mea pe Sfinţia Sa în 
cursul unei asemenea festivități şi îmi aduc încă aminte 
cântecul călugărilor, răsunetul clopotelor în mijlocul 
zgomotelor de automobile, ricşe şi biciclete. Indelungata 
mea şedere în Extremul Orient m-a ajutat foarte mult să 
realizez spiritul asiatic. Dacă această experienţă personală 
mi-ar fi lipsit, n-aş fi avut niciodată îndrăzneala să scriu 
această carte. 

Profesorul Nicolas Roerich, pe care totdeauna l-am 
considerat ca fiind maestrul meu încă din clipa când l-am 
întâlnit prima dată la Shanghai în 1935 scria rândurile 
următoare în cartea sa Inima Asiei: 

„Dacă doriţi să înţelegeţi cât mai bine Asia şi să vă 
apropiaţi cât mai bine de ea, întâmpinaţi-o pe gazda 
dumneavoastră cu cuvântul cel mai sacru: Shambala!” 

Alexandra David-Neel care a trăit mulţi ani în Tibet 
evocă de asemenea Shambala în Viaţa supranaturală a 
lui Gessar de Ling. Abordând un subiect plasat între 
tangibil şi intangibil, este necesar să precizez care au fost 
sursele mele. Aşa cum este indicat în prefaţă, această 
carte se sprijină în principal pe scrierile budismului numite 
Mahâyâna (sau Marea Cale). Ea depăşeşte cu toate 
acestea limitările budismului tibetan pentru a descoperi, 
relativ la Cetatea Iluminaţilor, tradiţii paralele, nu numai în 


alte părţi ale Asiei ca India şi China ci chiar în Europa. 

Cărţile şi pânzele marelui pictor Roerich mi-au servit 
drept ghid pentru a verifica exactitatea constatărilor mele. 
Lucrările fiului său George Roerich, orientalist care a 
obţinut la Sorbona şi Harvard, cele mai înalte distincţii, m- 
au ajutat să mă lămuresc asupra punctelor nesigure. 
Scrierile şi corespondenţa doamnei Helena Roerich, chiar 
ea discipolă a maeştrilor tibetani mi-au fost de asemenea 
de un mare ajutor. Familia Roerich a trăit în valea 
himalayană Kulu, foarte aproape de frontiera cu Tibetul 
occidental. 

Autorul se va stabili de asemenea în această vale. 

Aici, unde altă dată a fost scrisă Mahābhārata - 
familia Roerich a servit drept intermediară unui înţelept 
din Orient, cunoscut sub numele de Mahatma Morya, citat 
pentru prima dată acum 100 de ani de doamna Blavatsky. 
Acest maestru din Himalaya a scris o serie de lucrări 
despre Agni Yoga (Yoga Focului). Una dintre cărţi se 
termină poetic şi revelează locul de reşedinţă al acestui 
profet a înţelepciunii Străvechi: „Născut în Valea lui 
Brahmaputra care îşi are izvorul în Lacul Marilor Nagas”. 
Textul sanscrit original n-a pus nicio problemă filologului 
George Roerich. Scrisorile lui Mahatma adresate lui A.P. 
Sinnett şi scrise la sfârşitul secolului trecut reprezintă o 
altă sursă de prima mână se provenienţă directă din cercul 
închis al înţelepţilor din Orient. 

Imaginea misteriosului regat Shambala se precizează 
după examinarea celor scrise de Mahatmas. Într-o 
scrisoare adresată lui Sinnett în 18681, venerabilul 
Mahatma Morya descrie un schit secret: 

„Intr-un anumit loc care nu poate fi indicat profanilor 
există o râpă peste care trece o uşoară pasarelă din fibre 
vegetale împletite. Un torent îşi desfăşoară dedesubt 
valurile sale impetuoase. Membrii cei mai încercaţi ai 
cluburilor voastre alpine n-ar avea curajul să se să se 
aventureze peste această trecere pentru că este 
suspendată ca o pânză de păianjen şi pare fragilă şi de 
netrecut. Totuşi nu e chiar aşa, şi cel care va încerca şi va 


reuşi - ceea ce se va întâmpla numai dacă el trebuie să 
reuşească - va ajunge într-o trecătoare de o frumuseţe 
incomparabilă. Într-unul din locurile noastre, îndreptându- 
se către unii dintre ai noştri despre care nicio informaţie 
nu este furnizată de geografii europeni. La o aruncătură d 
piatră de străvechea lamaserie se găseşte străvechiul turn 
în al cărui sân s-au zămislit generaţii de boddhisattvas”. 

În Shambala-lam-Yig sau Drumul Shambalei, 
carte rară tibetană din secolul al XVII-lea, al treilea 
Panchen Lama scrie că regatul Shambala este situat într-o 
regiune muntoasă adăpostită din toate părţile de puternici 
masivi muntoşi cu crestele înzăpezite. 

Acest Panchen Lama era foarte stimat de către 
George Bogle de la Compania Indiilor Orientale care a fost 
primul cetăţean britanic ce a pătruns în Tibet. Carte, 
tradusă în germană de profesorul A. Grunwedel, conţine o 
listă lungă de borne geografice şi de nume de lamaserii în 
mod voit indicate într-o manieră confuză, astfel încât 
singuri, doar tibetanii foarte erudiţi, versaţi în cunoaşterea 
numelor străvechi şi moderne ale acestor locuri, să poată 
să jaloneze pe hărţile lor drumul către Shambala. 

Dar legea rămâne pentru totdeauna categorică: „cel 
nedorit nu va ajunge!”. Singur cel care a auzit Kalagiya, 
„Chemarea Shambalei” trimisă prin vânt sau telepatic de 
Marii Maeştri, poate spera să ajungă în deplină securitate 
în Valea celor mai înţelepţi oameni de pe Pământ. 

Nicolas Roerich povesteşte episodul unui lama 
siberian care a trebuit să se târască printr-o galerie 
subterană strâmtă pentru a ajunge la un sediu secret. El 
menţionează de asemenea monumente tibetane care 
marchează frontiera pământului interzis. 

„Lama! La Turfan şi Turkestan ne-au arătat caverne 
brăzdate de lungi pasaje neexplorate. Se pot atinge 
ashramurile (sanctuarele) Shambalei pe aceste drumuri?” 
a întrebat Roerich. Lamas-ii i-au răspuns că oamenii sfinţi 
doresc să nu fie deranjaţi de exploratori sau curioşi, 
frontierele coloniilor lor fiind protejate prin diverse 
metode. Gaze otrăvitoare emană din fisuri naturale, fiind 


chiar utilizate ca ecran de protecţie. Se cunosc cazuri de 
oameni şi animale care au fost cuprinşi de tremurături în 
apropierea anumitor localităţi ca şi cum ar fi fost loviți de 
raze invizibile. 

Locuitorii acestor comunităţi au convenit chiar ei că 
nimeni nu poate trece fără permis. 

Voi aţi auzit deja de la călători demni de încredere că 
ghizii refuză să îi conducă în anumite direcţii. Mi bine ei se 
omoară decât să vă ducă mai departe. Aşa este. Ghizii au 
fost psihologic condiţionaţi de noi. Dar dacă un călător 
temerar se încăpăţânează totuşi să urmeze drumul, o 
surpare începe să bubuie înaintea lui. Dacă va trece de 
acest obstacol o alunecare de pietre îl va opri definitiv, 
pentru că cel nedorit nu trebuie să-şi atingă destinaţia. 

Aceste bariere de protecţie au devenit posibile 
datorită  uriaşelor lanțuri muntoase, ghețarilor şi 
deşerturilor imense din Asia. Totuşi Mahatmas-ii l-au 
asigurat pe Sinett „că cei care doresc să cunoască sunt 
întâmpinați de ei la frontiere”. 

Distanţele care separă aceste comunităţi de iniţiaţi 
sunt enorme, ele se întind de a lanţul Karakoram la 
Kalagan aproape de Pekin, şi de lacul tibetan 
Manasarowar la Lob Nor în deşertul Gobi. În aceste 
teritorii s-au produs fapte stranii care indică prezenţa unor 
forţe superioare. 

În cursul ultimilor 25 de ani China a fost sistematic 
explorată şi exploatată. Provincia Shanghai, în mod 
primitiv devastată este astăzi acoperită de puțuri de petrol. 
În regiunea lacului Lob Nor au avut loc experienţe atomice 
chineze. Fiecare din aceste provincii sunt incluse în 
teritoriul Shambalei. 

Totuşi cei dintâi savanţi ai lumii sunt capabili să se 
protejeze de aceste pericole retrăgându-se în catacombele 
lor muntoase. Exploratorii Asiei, ca Roerich, ne-au învăţat 
că există văi nebănuite în mijlocul colosalilor munţi 
înzăpeziţi ai platoului tibetan. Expediția sa a găsit izvoare 
de apă caldă care întreţineau o vegetaţie luxuriantă în 
aceste văi necunoscute în jurul cărora nu se întind decât 


imensităţi stâncoase şi îngheţate. 

Evident, este dificil să găseşti sediul Fraternităţii în 
această vastă ţară muntoasă. Un pelerin poate să umble 
prin deşertul Gobi către o comunitate a Santinelelor 
Umanității, în timp ce un altul având acelaşi scop face 
ascensiunea maiestuoşilor Himalaya. Ei au renunţat la tot 
dar stăpânesc lumea. 

Imbrăcaţi sărăcăcios ei sunt mai bogaţi şi mai nobili 
decât Maharajahii Indiei. Discipolul Inimii este plin de 
compasiune pentru umanitate. Spiritul său este iluminat de 
o lumină invizibilă care vine din profunzimile cosmice. Un 
creier rece, o inimă caldă. O voinţă arzătoare sunt parole 
pentru Shambala, domeniul lui Kuan Yin, zeița 
compasiunii. Din timpuri imemoriale popoarele Asiei au 
convingerea că teritoriul lor interzis este bine păzit. Sunt 
multe decenii de când ziarul indian Statesman a publicat 
istorisirea unui maior britanic care a zărit pe o culme 
abruptă un om înalt, cu păr lung şi îmbrăcat lejer. Rezemat 
pe un arc mare el scruta valea. Văzându-l pe maior a 
plonjat de pe peretele vertical unde se afla printr-un salt 
vertiginos şi a dispărut. „Sahib a văzut pe unul din oamenii 
zăpezilor care păzesc Pământul Sacru” i-au explicat 
indigenii. 

Într-unul dintre tablourile sale Nicolas Roerich face 
portretul uneia dintre fiicele zăpezilor, într-un decor de 
stânci înzăpezite. Ea poartă de asemenea un arc, în ciuda 
gheţurilor care o înconjoară e aproape goală ca şi cum un 
halou de căldură ar proteja-o de frig. Putem acum examina 
posibilitatea ca aceste colonii de cultură superioară să 
posede o tehnologie avansată. Este logic să admitem că cei 
care şi-au dedicat o mare parte din viaţă ştiinţei ar trebui 
mai devreme sau mai târziu să descopere anumite aplicaţii 
tehnice deosebite. Nenumărate argumente ne fac să ne 
gândim că o vastă reţea de galerii, caverne şi catacombe 
este utilizată de Fraternitate, lată în acest sens mărturia 
lui Roerich: 

„In contraforturile Himalayei există multe grote şi 
din aceste caverne pleacă pasaje subterana care merg 


departe sub Kinchinjungă. Unii chiar au văzut poarta ca o 
piatră, care n-a fost niciodată deschisă pentru că nu a 
venit încă timpul. Aceste treceri adânci conduc la 
splendida Vale”. 

După cuvintele marelui explorator al Asiei este 
evident că splendida Vale este Valea Nemuritorilor sau 
Shambala. 

Doctorul Ossendovski a descoperit fapte interesante 
în timpul periculoasei sale călătorii în Asia centrală. Un 
lama mongol i-a vorbit nu numai de o vastă reţea de tunele 
dar şi de ciudate şi rapide vehicule care circulă în aceste 
subterane. O tehnologie foarte avansată, dispunând de o 
energie puternică a putut permite construcţia acestor 
tunele, care după unele rapoarte se întind p câţiva 
kilometri. Când vehicule se deplasează sub pământ cu o 
mare viteză, existenţa lor sugerează o stăpânire a 
tehnologiei de un nivel superior. 

Într-un articol scris în Asia Centrală în 1935, Nicolas 
Roerich relatează discuţiile sale cu indigenii care i-au 
vorbit despre Gardieni: „Atunci când ei se ivesc în plin 
deşert fiecare se întreabă unde a fost punctul lor de 
plecare în acest lung voiaj prin această imensă regiune 
fără apă şi cum pot ei să-l duc până la capăt, dar au fost 
descoperite lungi, lungi caverne fără sfârşit”. Fără 
existenţa acestor tunele, apariţia gardienilor în mijlocul 
deşertului Gobi ar fi într-adevăr o enigmă. 

A vorbi despre vehicule care să circule de-a lungul 
galeriilor săpate sub deşerturi şi sub munţi, ne face să ne 
gândim la literatura ştiinţifico-fantastică, mai mult, această 
tradiţie vine dintr-o epocă în care lumea occidentală nu 
poseda nicio maşină. 

A menţiona nave aeriene zărite în zona Shambalei ar 
părea de asemenea fantezist, dar în timp ce expediţia lui 
Roerich avansa în vecinătatea muntelui Karakoram în 1926 
să survoleze această parte izolată a Chinei Occidentale. 
Numai maşini zburătoare de un tip necunoscut erau 
singurele capabile să reuşească manevrele aeriene 
semnalate de Roerich. La vederea discului zburător pe cer, 


lamas-ii care participau la expediţie au exclamat: „lată 
semnul Shambalei!” 

Alpinistul englez Frank Smythe a avut o experienţă 
identică pe vârful Everest în 1933. La 9.000 de metri 
altitudine el a văzut două obiecte întunecoase evoluând pe 
cer. Unul avea aripi greoaie, celălalt un fel de vârf. Cele 
două nave aeriene sau spaţiale aveau o aureolă ca un 
halou. Smythe a fost profund intrigat dar după ce a 
identificat piscurile muntoase şi ghețarii care îl înconjurau 
a fost convins că nu este victima unei halucinaţii. Obiectele 
zburătoare văzute de Roerich şi Smythe erau maşini 
aeriene sau spaţiale venite din Shambala? Aceasta este cel 
puţin explicaţia pe care deja am propus-o la Shanghai în 
1935 şi este valabilă astăzi în lipsa altei concluzii 
satisfăcătoare. 

In 1967 aproape de Shillong, provincie din Assam a 
fost observat un disc care se învârtea, asemănător cu cel 
descris de Roerich. El a evoluat la numai 200 de metri de 
sol şi a plonjat brusc într-un râu producând un vârtej de 
apă enorm, însoţit de un zgomot mare. El a urcat după 
aceea zburând în zigzag deasupra pădurii pentru a 
dispărea apoi în cer (după Za Rubezhem, Moscova, 29 dec 
1967). 

Legendele referitoare la Vale Nemuritorilor şi Insula 
Shambala prind contur puţin câte puţin, după descrierile 
caracteristicilor lor geografice şi chiar după urmele unei 
tehnologii avansate. 

Ceea ce aduce totuşi o contribuţie decisivă acestei 
lucrări este că dispunem de povestiri precise cu privire la 
vizitele pe care le-a primit această fabuloasă Cetate a 
înţelepciunii. În lucrarea sa Inima Asiei Nicolas Roerich 
face aluzie la pelerinajul întreprins de un medic chinez şi 
un yoghin nepalez în Valea Shambalei: 

Nu demult în ziarul Shanghai Times şi în urma 
acestuia în mai multe jurnale, a apărut un mare articol 
semnat de doctorul Lao-Isin care povesteşte despre 
călătoria sa în Valea Shambalei. În această expunere de o 
extremă importanţă doctorul dă abundente detalii despre 


dificila sa călătorie împreună cu yoghinul nepalez de-a 
lungul deşerturilor şi înaltelor podişuri din Valea unde el a 
găsit unul din sediile în care numeroşi yoghini studiau 
înalta înțelepciune. Descrierea sa referitoare la 
laboratoare, temple şi de asemenea la faimosul turn este 
într-o manieră surprinzătoare, analogă cu descrierile 
acestui loc remarcabil provenind din alte surse. 

El vorbeşte de numeroase minuni ştiinţifice şi 
experiențe complexe de forță psihică şi de telepatie 
realizate la foarte mari distanțe. Conceptul unei comunități 
de idealişti izolați în inima Asiei a fost exploatat cu succes 
de James Hilton în best-sellerul Lost Horizon (Orizont 
Pierdut) după care s-au făcut mai multe filme. Meritul 
acestui scriitor este să a făcut din colonia sa se filantropi o 
realitate tangibilă. chiar dacă Shangri-La a sa nu este 
decât o aproximare a Shambalei, Hilton neglijând să 
analizeze cu atenţie străvechile legende asiatice. 

Sursele cele mai recente cum ar fi cărţile lui 
Ossendovski şi Roerich oferă detalii remarcabile asupra 
organizării materiale a coloniei solitare. Doctorul 
Ossendovski prezintă un dialog cu un lama erudit din 
Mongolia care spune că numeroşi vizitatori au fost în 
regatul interzis al lui Agartha (acest nume este folosit în 
legendele asiatice, Ossendovski trebuie că a folosit o carte 
a lui Saint-Yves d'Alveydre). 

Totuşi niciunul dintre ei n-a revelat ceea ce a văzut în 
acest loc, glasul tăcerii fiind impus asupra acestui subiect. 

Ossendovski povesteşte istoria unui vânător care a 
pătruns într-o grotă afumată şi a avut acces la nişte 
camere subterane. La întoarcerea sa, pentru că a îndrăznit 
să descrie ce a văzut, lamas-ii i-au tăiat imediat limba 
pentru a preveni întreaga divulgare a misterului 
misterelor. Omul a păstrat desigur amintirea neuitată a 
vizitei sale, deoarece s-a reîntors la bătrâneţe în peşteră, a 
dispărut acolo şi nu a mai revenit niciodată. 

În Mongolia lamas-i iniţiaţi l-au asigurat pe savantul 
polonez că marile continente au fost distruse de un 
cataclism geologic ce a avut loc în Atlantic şi Pacific. El a 


fost surprins să audă spunându-se să o parte sân fiinţele 
care au aparţinut civilizaţiilor necunoscute au supravieţuit 
graţie imenselor adăposturi subterane amenajate din timp 
şi iluminate de o strălucitoare lumină artificială. Este deci 
posibil ca legenda celtică despre „Maeştrii din colinele 
săpate” să fie o amintire folclorică a unui popor care a fost 
cruțat de catastrofa atlantă. 

„În locuinţele subterane există o lumină specială care 
face să crească seminţele şi legumele şi care conferă 
locuitorilor o viaţă lungă şi fără boli”, scrie doctorul 
Ossendovski dup obositoarea sa călătorie în Asia Centrală 
unde a întâlnit numeroşi savanţi lamas. El a spus cp 
administratorii acestor colonii subterane ca şi Fiii Soarelui 
din Egipt sau din America de Sud, trebuie să uşureze 
sarcinile maeştrilor din Shambala. 

Existenţa aşa numiţilor Nagas, o varietate de şerpi 
care trăiesc în peşterile fabuloase şi care umbresc 
strălucirea pietrelor preţioase, a fost puternic înrădăcinată 
în tradiţia indiană. Aceste reptile cu faţă umană de o mare 
frumuseţe posedă facultatea de a zbura în cer atunci când 
ţâşnesc din Patala - lumea inferioară. Ele sunt dotate cu o 
înţelepciune profundă. Aceşti Nagas - masculi şi femele - 
s-au împerecheat cu rasa umană, de obicei cu mari regi, 
regine şi înţelepţi, dar în general, ei sunt puţin înclinați să 
întreţină relaţii cu fiinţele umane, mai ales dacă nu posedă 
o înaltă spiritualitate. Capitale fiinţelor Nagas este 
Bhogwati şi aici rubine, smaralde şi diamante, surse de 
lumină în catacombe, strălucesc peste tot. Prinţul Arjuna, 
discipolul lui Krishna are reputaţia de a fi vizitat Patala. 

Scrierea budistă Prajna Paramita Sutra 
(Gândurile lui Gauthama Buddha) a fost conservată în 
Palatul Şerpilor până ce marele pândit Nāgārjuna, 
fondatorul doctrinei Mahāyāna, (mort către 194 î.e.n.) a 
coborât în regatul Nagas pentru a recupera textele budiste 
şi a le face publice. 

Mulţi hinduşi şi tibetani au avut prilejul să intre în 
vastele peşteri ale Nagas-ilor, legate între ele cu un 
furnicar de galerii care se întind pe sute de kilometri, sub 


lanţurile muntoase. 

Lacul Manasarowar, situat în partea occidentali a văii 
Tsang Po, este cunoscut sub numele de Lacul Marilor 
Nagas. Este lacul cu apa dulce cel mai înalt din lume fiind 
situat la aproximativ 4700 de metri deasupra nivelului 
mării. Locuitorii acestui ţinut pustiu vorbesc despre mari 
flori şi petale de lotus care plutesc pe suprafaţa acestui lac 
extrem de rece şi despre apariţia neaşteptată a unor fiinţe 
aşezate pe aceste flori sau pe aceste petale şi având în 
jurul capului un nimb dintr-o aureolă strălucitoare. 

Un miraj? Ar fi o explicaţie, dar tibetanii preferă să 
se gândească că aceste sunt figurile sfinţilor din Ţara 
Nagas. Credinţa într-un Regat Secret al Oamenilor 
înţelepţi s-a perpetuat în Asia de-a lungul anilor. Există 
dovezi care ar putea transforma în fapte reale aceste 
legende mitice. Comunitățile de iniţiaţi asiatici, în care 
există şi europeni, nu sunt numeroase şi ele se folosesc 
uneori de străvechile lor peşteri cu aer condiţionat 
construite în era precataclismului. Fraternitatea din 
Shambala este prezidată de o ierarhie restrânsă de fiinţe 
superioare, la care se face aluzie adesea sub numele de 
Mahatmas, ceea ce în sanscrită înseamnă „Suflete Mari”. 
Acestea sunt fiinţe  supraumane, dotate cu puteri 
supranaturale, care şi-au încheiat evoluţia pe această 
planetă, dar rămân alături de umanitate în scopul de a 
facilita progresul ei spiritual. 

Filosofia budistă are definiţii precise ale acestor mari 
spirite pe care le numeşte Arhats în sanscrită sau Lo-Han 
în chineză. (Echivalentul feminin al lui arhat poartă 
numele de Tara Tara). Arhat este un om care în cursul 
lungii sale evoluții planetare s-a eliberat de tot 
ataşamentul faţă de existenţă şi de asemenea s-a eliberat 
de toate datoriile karmice. El şi-a desăvârşit această 
evoluţie în patru faze distincte: 

— Srotapatto - cel care intră în curent 

— Sakridagamin - cel care a renăscut o dată 

— Anagamin - cel care nu mai revine 

— Arhat - iluminatul 


După textele tibetane cele două scopuri ale unui 
Arhat sunt de a căuta bodhi sau iluminarea şi de a lucra 
pentru elevarea poporului. Când Arhat pătrunde în 
curentul care duce la Nirvâna - oceanul conştiinţei 
cosmice - el primeşte puteri transcendentale graţie cărora 
el şi-ar putea face corpul mai uşor sau mai greu, mai mic 
sau mai mare. El devine de asemenea stăpânul materiei, al 
timpului şi al spaţiului şi poate apărea în orice loc. Un 
Arhat cunoaşte orice lucru şi păstrează amintirea tuturor 
existenţelor sale anterioare. Îndeplinindu-şi ciclul terestru 
al evoluţiei, el nu se va mai renaşte pe această planetă. 

Un Arhat care a ales să rămână pe pământ, 
sacrificându-se astfel în beneficiul umanităţii devine 
automat un bodhisattva, un învăţat care, vizibil sau 
invizibil, va ajuta omul în vederea ascensiunii sale 
spirituale. 

Prin puterea Krya-Shakti (voinţa), bodhisattva poate 
crea pentru el însuşi un corp vizibil, format din materie 
atomică elementară, care ar putea părea solid şi real; dar 
el poate de asemenea alege să rămână invizibil şi să se 
asocieze la „poporul cetăţi de foc”. 

Aceste fiinţe superioare au fost realmente întâlnite 
chiar de europeni. Sir Hugh Rhys Rankin, un baronet 
scoţian care studia la colegiul din Harrow şi care servea ca 
funcţionar la Royal Dragoons a fost de-a lungul a numeroşi 
ani un budist Mahăyâna practicant. lată ce spune el în 
1959: 

„Aceasta face parte din convingerile noastre 
cunoscute că cinci boddhisattvas (oameni perfecţi) 
controlează destinele lumii. Ei se întâlnesc o dată pe an 
într-o peşteră din Himalaya pentru a lua decizii. Unul 
dintre ei trăieşte în permanenţă pe înălțimile himalayene. 
Un altul îşi are reşedinţa în munţii scoțieni Cairngorm. Eu 
şi soţia mea am văzut clar acest bodhisattva acum vreo 10 
ani traversând trecătoarea Larig Ghorn”. (Daily Telegraph 
- Sidney - 16 ian 1959, povestit de Peter Gladwin) 

Un anumit număr din aceşti Arhaţi se reîncarnează 
ca oameni comuni pentru a asigura un contact strâns cu 


umanitatea terestră, dar acest grup este foarte restrâns. 
Durata existenţei corpului lor este aproape infinită, 
deoarece pentru ei lanţul reîncarnărilor este rupt. 
Ansamblul comunităţilor din Shambala se comune din 
grupe de iniţiaţi începând cu gradul de „Acel care intră în 
curent”, până la gradul de Arhat. Ei pot fi consideraţi ca şi 
rezidenţi permanenţi deoarece numărul mic de 
colaboratori care vin din lumea exterioară pentru a le 
prelua instrucţiunile - planuri filantropice - sau pentru a 
studia texte străvechi, ştiinţe arhaice, nu reprezintă decât 
oaspeţi temporari. 

Terminologia budistă folosită pentru a vorbi despre 
Shambala se datorează unui motiv foarte simplu: 
apropierea şi situarea geografică în Tibet locului de şedere 
a Maeştrilor şi legăturile tradiţionale între lamas-ii cei 
sfinţi şi acest leagăn-cămin spiritual. Trimişii externi ai 
Shambalei, discipolii Şcolilor Misterelor Albe din Orient şi 
Occident - ce sunt de asemenea în acord cu spiritul 
Marilor Maeştri Cosmici - nu sunt numeroşi, pot fi poate 
câteva mii. 

Psihologii şi orientaliştii sunt în măsură să furnizeze 
informaţii valabile despre folclorul referitor la Shambala. 
În opera sa de o mare erudiție, publicată la Universitatea 
din Yale sub titlul de Trails to înmost Asia, doctorul 
George Roerich examinează veridicitatea tradiției 
Shambalei: 

„Shambala” - scrie el - „nu este considerată numai 
ca un centru budist al ştiinţei oculte, ci este principala 
conducătoare a Kalpa-ei viitorului, a vârstei cosmice. 
Călugării savanţi, lamas-ii care meditează sunt reputați 
datorită comunicării constante cu această fraternitate 
mistică care ghidează destinele lumii budiste. Un 
observator occidental va  înclina să  minimalizeze 
importanţa acestui nume ce leagă din nou voluminoasa 
literatură despre Shambala cu tradiţia orală, mult mai 
vastă, din genul folcloric sau mitologic, dar cei ce au 
studiat temeinic budismul literar şi popular cunosc 
extraordinara forţă pe care o are acesta printre mulţimea 


budiştilor din Asia”. 

În alt studiu publicat în Uniunea Sovietică sub 
auspiciile Academiei de Ştiinţe, doctorul George Roerich 
face aluzie la un text din Kanjur care este cunoscut ca 
provenind chiar din Shambala şi în care este scris că, de-a 
lungul secolelor, sfinţii din Tibet au aspirat la o comuniune 
spirituală cu Regele Shambalei. Aceşti pandiţi au lăsat 
texte în care citează câţiva lamas-i deosebiți care 
„mergând în Shambala în căutarea ştiinţei oamenilor 
perfecţi boddhisattvas” au întâlnit „dificultăţile extreme 
ale drumului”. 

Pentru a demonstra sinceritatea sentimentelor pe 
care clerul budist o nutreşte pentru Shambala, o altă sursă 
de încredere, cu multă autoritate, poate fi examinată: 
cartea Tibet scrisă de Thubten Jigme Norbu, fratele mai 
mare al actualului Dalai Lama. Această operă interesantă, 
editată de C. Turnbull coroborează străvechi scrieri 
tibetane despre pământurile Shambalei aşezate în inima 
masivelor înzăpezite, undeva în nordul localităţii Lhassa. 
Această tradiţie antică este întâlnită până în graniţele 
Mongoliei. În cartea sa History of Mongolia, C.R. 
Bawden vorbeşte despre credinţa populară în regatul 
Shambalei pe care a întâlnit-o în aceste ţinuturi mongole. 

Acest loc a devenit din ce în ce mai legendar dacă de 
iau în considerare poveştile despre existenţa sa efectivă, 
relatate de Adepții care au fost acolo. Mahatma Morya ne 
oferă schiţa unei astfel de comunităţi: 

„Prietenul nostru chimistul V. doreşte să se ocupe de 
o nouă analiză a razelor - nimeni nu se opune. Prietenul 
nostru K. doreşte să perfecţioneze radioul utilizând noile 
unde luminoase - nimeni nu-l împiedică. Sora noastră P se 
ocupă de problema socială a unei ţări vecine - ea nu 
întâmpină nicio obstrucţie. Sora noastră U. se interesează 
de agricultură şi propune numeroase îmbunătăţiri - nimeni 
nu pune la îndoială cercetările ei. Sora O. iubeşte plantele 
medicinale şi problemele educaţiei - nimeni n-o opreşte. 
Fratele H. a imaginat o meserie ingenioasă şi munceşte de 
asemenea la reorganizarea comunităţii. Fratele M. se 


ocupă de cercetări istorice. Cizmarul nostru scrie tratate 
filosofice remarcabile”. 

Această unitate în diversitate - echilibrul dintre 
libertatea individuală şi cea colectivă creează o utopie pe 
care putem numai să sperăm s-o imităm. Într-altă carte, 
Mahatma defineşte obiectivele comunităţii sale, cartea se 
intitulează Oraşul Ştiinţelor. „Se pot imagina - scrie el - 
câteva descoperiri cate se înscriu într-o ordine comună 
tuturor ramurilor cercetărilor ştiinţifice”. Aluziile la 
vehicule rapide şi la maşinile zburătoare nu sunt poate 
lipsite de fundament. 

Mahatma Morya, cu scânteia de ironie care 
caracterizează scrisul său, spune că: „Geograful poate fi 
liniştit, coi ocupăm pe pământ un loc bine definit, cel ce 
cercetează poate fi liniştit: în diverse părţi ale lumii avem 
suficienţi colaboratori”. Din aceeaşi sursă, un alt detaliu 
important este dezvăluit: „In comunitatea noastră fiecare 
poate încerca diferite profesii şi poate avea diverse 
naţionalităţi”. 

Înțeleptul face aluzie la prezenţa, în locurile lor 
retrase, a unor edificii foarte vechi şi a unor biblioteci 
deosebite. Aceste biblioteci sunt situate în subsol în peşteri 
inaccesibile pentru a ţine comorile culturii la adăpost nu 
numai de răufăcători ci şi de cataclisme geologice. Nu este 
lipsit de importanţă să menţionăm că lumea occidentală n- 
a început să adune cărţi în marile biblioteci decât de 
aproape 300 de ani. Cu bibliotecile sale existând de mii de 
ani, ce avans trebuie să aibă asupra noastră acest mic 
centru de civilizaţie! 

Dacă moştenirea Atlantidei dispărută în ape a fost 
conservată de coloniile de supraveghetori sub controlul 
Shambalei, este neîndoielnic că progresul a continuat în 
comunităţile închise, la adăpostul enormelor lanţuri 
muntoase ale Asiei şi Americii. Aceasta justifică pe deplin 
remarca severă a lui Mahatma Kut Humi care îi scria lui 
Sinett: „Sunteţi nişte barbari cu întreaga voastră civilizaţie 
stupidă!” 

Un câmp interesant de cercetare ne este deschis. El 


conţine ideologia acestei comunităţi misterioase care ar 
explica motivațiile şi obiectivele ei: „Fiecare diamant, 
fiecare cristal, fiecare plantă, fiecare stea are, la fel ca şi 
omul şi animalul, spiritul său individual”, scrie mai departe 
Mahatma Kut Humi. Această afirmaţie este foarte aproape 
de filosofia dialectică ce consideră materia ca fiind sursa 
fundamentală a vieţii şi a conştiinţei. Atunci când admite 
existenţa în spaţiul infinit a unei multitudini de fiinţe 
superioare, stelare şi planetare, venerabilul Mahatma, într- 
o altă scrisoare refuză clar prezenţa unui Dumnezeu 
antropomorf. Nu trebuie uitat că milioane de budişti nu 
recunosc existenţa unui Creator sau a unei divinităţi cu 
forma de persoană ci, în hinduism Parabrahman este acel 
Absolut ce nu poate fi definit. „Ştiu că materia este eternă, 
spune înţelepciunea Orientului, deoarece materia este 
Natura însăşi”. Unele din aceste postulate coincid cu 
materialismul dialectic care diverg asupra problemei 
supravieţuirii spiritului. 

Înţelepţii afirmă că scopul esenţial al fraternității 
este acela de a-l elibera pe om de coşmarul superstiţiei 
pentru a-l face să iubească Virtutea în sine, pentru ra 
însăşi şi nu pentru o recompensă. 

Scrisorile  Mahatmas-ilor precizează cu tărie că 
Adepții nu sunt nici ateişti dar nici agnostici, ci panteişti în 
sensul cel mai larg al cuvântului. E de notat că, în zilele 
noastre, numeroşi sunt oamenii de ştiinţă şi gânditorii care 
au ajuns la o concluzie asemănătoare, în faţa imensităţii 
universului. Idealurile etice ale iniţiaţilor sunt rezumate de 
către unul din elevii lor în următoarele cuvinte: „Scopul 
Fraternităţii Universale nu este o frază goală - este unica 
bază sigură a moralității universale”. 

Superstiţiile, egocentrismul şi cruzimea sunt monştrii 
teribili care îl târăsc pe om în abisul ignoranței, al uitării 
spirituale. Ei, monştrii, sunt născuţi din ignoranţa 
Unicităţii Vieţii. Atunci când acest lucru va fi înţeles, omul 
va înceta să mai fie un distrugător. Înțeleptul din Himalaya 
dezvăluie deci concepţia sa despre o umanitate superioară: 
„aceea în care toţi vor deveni prietenii Naturii, cei ce 


cooperează cu ea”. Omul comite astăzi crima de a polua şi 
de a distruge integritatea planetei. Când va deveni oare 
prietenul ei? 

Conceptul de evoluţie cosmică este la baza Doctrinei 
Secrete. Nimic uimitor că ideea de reîncarnare face parte 
din filosofia Păzitorilor Umanității. Învăţarea acestui 
principiu este cuprinsă şi în Vechile Mistere. Mari filosofi 
ca Pitagora, Empedocle, Platon sau Plotin l-au învăţat. 
Primii doi chiar susţin că-şi amintesc vieţile anterioare la 
fel şi Apollonius den Tyane, iar primii preoţi ai bisericii ca 
Origene şi Clement din Alexandria erau de acord cu 
această concepţie. 

În timpurile moderne, unul dintre enunţurile cele mai 
poetice ale acestei doctrine a renaşterii este cel al lui 
Benjamin Franklin, care a compus epitaful următor pentru 
propriul său mormânt din Philadelphia: 

„Corpul lui B. Franklin, editor, la fel ca şi coperta 
unei cărţi vechi, cu conţinutul smuls, despuiată de textul 
său şi de miez, odihneşte aici pradă viermilor. Dar truda nu 
va fi pierdută deoarece, aşa după cum crede, el va renaşte 
încă o dată într-o nouă ediţie mai elegantă, corectată şi 
revăzută de autor”. 

În creştinism, credinţa în reîncarnare n-a fost 
declarată eretică decât în secolul VI e.n., până atunci fiind 
susţinută de toţi preoţii. În Asia, fie la Burma în India, fie 
în Japonia, conceptul de reîncarnare este parte integrantă 
din conştiinţa naţională. 

Filosofia evoluţiei cosmice, a progresului neîntrerupt 
al inteligenţei şi conştiinţei în Universul Infinit, creează 
imaginea unei scări ierarhice a sistemelor de viaţă 
supraumane. Realizarea sa implică o responsabilitate 
pentru formele inferioare ale vieții.  Invăţătura 
fundamentală a Unităţii Cosmice a Vieţii îşi are sursa în 
Doctrina Inimii, cu toate principiile de dragoste pentru 
întreaga natură. Trebuie spus că aceasta este foarte 
departe de comportamentul antropocentric şi egocentric al 
omului pe planeta noastră. Psihologia celor ce se numesc 
Fraţii mai Mari este de altfel mult mai cuprinzătoare decât 


a noastră. Interesul omului nu se învârte decât în jurul 
omului. Arhaţii în consideră pe om ca o verigă în 
infinitatea evoluţiei cosmice unde coexistă formele de viaţă 
cele mai diverse, De-a lungul milioanelor de ani, planeta 
noastră a existat fără absolut niciun homo sapiens, dar, 
pentru marea majoritate a oamenilor care n-au această 
viziune asupra Vieţii Universale, este îngrozitor de gândit 
că pământul a putut exista fără ei. 

Sarcina enormă care şi-o asumă Confreria Shambalei 
este greu imaginabilă. Arhaţii săi seamănă mai mult cu 
nişte soldați în lupta lor împotriva ignoranței, a 
obscurantismului şi egoismului, decât cu nişte cântăreţi de 
imnuri sacre. În faţa lor se întinde masa statică a 
umanităţii care trebuie remodelată în forme superioare 
prin legea evoluţiei. Ei se folosesc de o apropiere pozitivă 
când inspiră idealuri în toate domeniile creaţiei: artă, 
ştiinţă, religie, muzică sau sociologie. 

Toate marile realizări culturale şi ştiinţifice având în 
profunzime interesul binelui comun au fost inspirate sau 
susţinute de Spirite Cosmice. Totuşi e mai puţin dificil de a 
prezenta ideile nobile ale umanităţii decât de a risipi 
toropeala minţilor apatice, prostul gust sau falsele valori. 
Sarcina cea mai dificilă este de a face lumină într-o 
problemă obturată de prejudecăţi şi neînțelegere. 

Gardienii Planetei au un program definit în acord cu 
scopurile ce trebuie atinse în acest ciclu planetar de 
evoluţie. Nietzsche avea fără îndoială dreptate când zicea: 
„Departe de şefi şi liberi de toate legăturile trăiesc oamenii 
superiori şi în locul şefilor ei au instrumentele lor”. 

Problemele celor din Ierarhia Luminilor sunt infinit 
mai complexe decât cele ale nu contează cărui guvern al 
lumii actuale. Funcţionând pe frecvenţe necunoscute 
ştiinţei noastre actuale, există printre sarcinile de 
dimensiuni gigantice ale acesteia - observarea şi 
neutralizarea parţială a aurei negative a pământului - aură 
ce încercuieşte această planetă şi conţine emisiile de 
gânduri negative, nocive acumulate de la începutul istoriei. 
E inutil de subliniat că această radiaţie este extrem de 


joasă. În acest câmp de forţă sunt cuprinse de asemenea 
strigătele disperate şi gemetele răniților şi muribunzilor 
tuturor războaielor duse de umanitate. Vibraţiile înalte de 
natură spirituală nu sunt suficiente pentru a contrabalansa 
aceste unde negative. Memoria străveche a Naturii, pe 
care cărţile vechi ale tradiţiei indiene o numesc akasha, 
înregistrează tot ce se petrece şi nimic nu poate fi ascuns. 
Vederea acestui înveliş malefic este îngrozitoare. 
Umanitatea este singura capabilă să neutralizeze norii 
sumbri ai acestor vibrații mentale pe care ea însăşi le-a 
produs. Păzitorii Pământului ne cer să nu mai adăugăm 
mai multă murdărie şi sânge pe această planetă, deja atât 
de bolnavă şi sumbră. 

Cei ce găsesc aceste concluzii discutabile ar trebui să 
studieze ultimele descoperiri ştiinţifice despre 
sensibilitatea plantelor şi reacţiile lor la gândul uman. 
Dacă o floare se poate ofili în prezenţa furiei, întreaga 
planetă oare nu se poate îmbolnăvi sub efectul urii 
răspândite global? 

Ştiinţa esoterică a Orientului vorbeşte de coliziunea 
focului subteran Kamaduro cu Focul Cosmic care ar 
genera cataclisme geologice devastatoare dacă nu vor fi în 
echilibru. Roerich a văzut el însuşi într-unul din 
laboratoarele Shambalei instrumentele care servesc la 
măsurarea presiunii acestor două focuri. Doar energia 
psihică poate şi trebuie să purifice aura planetei acoperită 
de norii emanaţiilor de ură, egoism, aviditate şi pasiune. 

Arhaţii cred că omul poate deveni criminalul ce va 
distruge planeta fără a utiliza neapărat reacţiile nucleare 
în lanţ. Singura, neutralizarea curenților de gânduri 
negative şi de nori sumbri prin emisii globale de gânduri 
de pace şi iubire poate disipa aura nesănătoasă a Terrei. 
Dacă omenirea ar putea acorda în fiecare zi câteva minute 
unei meditații sincronizate pentru pace şi iubire, ar 
îndepărta pericolul unei catastrofe. 

Numeroşi sunt colaboratorii Arhaţilor care se 
îngrijorează mai ales de integritatea planetei, decât de 
supraviețuirea rasei umane, deoarece au trebuit 5 miliarde 


de ani Naturii pentru a forma Terra şi numai câteva 
milioane pentru a apărea omul. 

Dintre aceşti asociaţi, Brahma Joci din Delhi (India) a 
fost în contact permanent cu fiinţele superioare din 
Himalaya care controlează lumea prin puterea gândurilor 
lor. Ea estimează că Karma colectivă a umanităţii este atât 
de negativă (rea) încât numai dispariţia a jumătate din 
populaţia lumii ar putea curăța aerul de vibrații otrăvitoare 
şi ar putea proteja planeta. Popoarele Indiei şi în special 
brahmanii erudiţi cred în existenţa Marilor Maeştri numiţi 
rishis care veghează umanitatea, care preiau în parte, ca 
nişte paratrăsnete, furia lui Nemesis. Totuşi, ei nu pot face 
imposibilul. 

În această epocă Kali Yuga, epoca cea mai sumbră în 
care trăim, forţele răului prosperă în marile metropole 
unde aduc pe om la nivelul unui animal. Ele sunt 
responsabile de poluarea mentală a atmosferei despre care 
vorbeşte mistica indiană. Este evident din cele spuse mai 
sus că problemele cu care sunt confruntaţi Adepții au 
dimensiuni planetare. 

Este lesne de înţeles scepticismul cititorului 
inteligent care se poate întreba cum o comunitate 
străveche de oameni de ştiinţă şi filantropi a scăpat 
atenţiei exploratorilor. El trebuie să înţeleagă totuşi că 
niciun cercetător nu va descoperi vreodată această 
comunitate ascunsă, dacă nu va fi el însuşi la unison cu 
marile spirite care o formează şi nu va recunoaşte 
dezinteresul activităţilor lor. 

Istoricul, din alt punct de vedere, este în posesia a 
numeroase date pe care le poate folosi, şi această carte îi 
oferă destule probe care demonstrează autenticitatea 
acestei colonii. Atunci vor fi găsite - şi aceasta înainte de 
sfârşitul secolului - sub Sfinx şi sub Marile Piramide din 
Gizeh, acele foarte vechi casete care conţin aparate 
ştiinţifice de o factură încă de neimaginat, se va pune o 
întrebare: Cine a ascuns aceste obiecte? Astfel se va 
demonstra prezenţa unor spirite ştiinţifice în epoci 
preistorice şi ideea existenţei lor neîntreruptă în aceste 


centre va fi luată serios în considerare. 

Tradiţia comorilor ascunse este foarte puternică în 
Asia. Apărătorul budismului tibetan Padma Sumbhava a 
promis că „acele comori secrete vor fi găsite una după 
alte. când descoperirea lor va fi necesară progresului 
umanităţii”. În vechea scriere a lui Ghessar Khan se spune: 
„Am multe comori, dar numai într-o anume zi le voi cărui 
din nou poporului meu. Adevărata bogăţie nu va veni decât 
de la poporul Shambalei din Nord”. 

În secolul XIX, venerabilul arhat Djual Khul i-a oferit 
Helenei Blavatsky desenul în pensulă al unui ashram 
(sanctuar) al  Mahatmas-ilor din Tibetul de Sud 
reprezentând accesul într-un muzeu subteran care expune 
evoluţia emană pe această planetă de-a lungul milioanelor 
de ani. In stânga tabloului, este figurat Mahatma Morya 
călare, în timp ce Mahatma Djual Kul este în picioare în 
apa unui râu. Deşi este puţin probabil ca savanții noştri să 
fie admişi a vizita acest muzeu unic destinat în special 
instruirii elevilor în ştiinţele oculte ale Orientului ca şi ale 
Occidentului, ei cor avea acces într-un depozit subteran 
care conţine antichităţi egiptene şi ceea ce vor vedea acolo 
va fi suficient pentru a-i ului. 

Remarcile adresate de profesorul Roerich unui lama 
tibetan probează o cunoaştere directă a Shambalei: 

„Ştiu” - i-a zis el - „că anumiţi lama de o înaltă 
spiritualitate au mers în Shambala şi de-a lungul drumului 
au remarcat detalii geografice obişnuite. Mai mult, noi am 
văzut unul dintre cei trei stâlpi albi care indică frontiera 
Shambalei”. 

Oare precizări de acest gen ar fi date despre un loc 
imaginar? 

În cursul unei expediţii în Asia Centrală, un lama 
erudit i-a povestit lui Roerich şi fiului său cp există în 
Lhassa sub palatul Potala (reşedinţa lui Dalai Lama, care 
străjuieşte oraşul) nişte galerii secrete şi că, sub templul 
principal, se găseşte o peşteră cu un lac, accesibilă numai 
marilor lamas iniţiaţi. Toate aceste locuri secrete au o 
legătură cu Shambala. Cu altă ocazie, un lama important 


din mănăstirea din Kumbum l-a întâlnit pe Nicolas Roerich 
în Tibetul de Nord şi l-a salutat cu semnul Shambalei. 
Kumbum este locul de unde a plecat Tsong Kapa pentru a 
reforma budismul în tibet şi pentru a dura gigantica 
lamaserie din Tashi Lhumpo, locul cel mai important al 
ştiinţei yoga tibetane. 

Altă dată, Roerich a avut n mâini o carte tibetană 
editată de  Pancha-Lama, consacrată în întregime 
rugăciunilor pentru Shambala. Asia a fost profund 
conştientă de-a lungul secolelor, de existenţa adevărată a 
Shambalei de Nord. „Maestrul din Shambala trăieşte şi 
respiră în inima soarelui”, scria un Mahatma tibetan. 

Dacă toate aceste surse risipite de informaţie despre 
Shambala ar fi adunate, s-ar realiza un tablou clar 
demonstrând existenţa real a acestui tărâm al fiinţelor 
superioare pentru care timpul şi spaţiul nu reprezintă 
obstacole. Din nefericire. aluziile lor sunt timide, dar 
semnificaţia lor este puternică. Această umbră poartă vina 
în ceea ce priveşte dificultăţile de a descoperi întregul 
adevăr despre Shambala - ţara boddhisattvas-ilor. Ea este 
sporită încă de împotrivirea înţelepţilor lamaşi de a discuta 
acest mister, ce reprezintă una din tradiţiile cele mai sacre 
ale esoterismului budist. 

În cursul anilor '20, se puteau asculta cavaleri 
mongoli în Urga sau Ulan Bator cântând o arie marţială a 
cărei temă era războiul din Shambala de Nord. Atunci când 
Roerich a oferit tabloul său „Rigden Jyepo, maestru din 
Shambala” guvernului Mongoliei, a fost răsplătit cu o 
profundă admiraţie şi a fost propusă construirea unui 
templu special pentru a adăposti această pictură. 

În momentul când simple mituri sunt cunoscute 
pentru influenţa pe care au avut-o asupra unor naţiuni, 
toate aceste detalii semnificative nu se adaugă ele oare 
pentru a proba consistenţa unei credinţe acceptate în mod 
extrem de larg în întreaga Asie? 

În trecut, un anumit Dalai-Lama, pleca din Lhassa 
spre Mongolia, într-un anumit punct al drumului, oamenii 
şi animalele caravanei au început să tremure fără un motiv 


evident. Dar Dalai-Lama a explicat fenomenul spunând că 
expediţia traversa zona interzisă a Shambalei în care 
vibraţiile specifice locului erau mult prea mari pentru a 
putea fi suportate de călătorii obişnuiţi. 

Sunt renumiţi şi europeni de a fi atins Shambala. Prin 
1860, un savant, membru al unei Societăţi Naţionale de 
Geografie a vizitat India. La reîntoarcerea sa în Europa a 
fost prezentat la o ceremonie regală după care s-a reîntors 
n Orient unde a dispărut. A primit el oare un „paşaport” 
pentru Shambala de al Pancha-Lama care locuia în 
mănăstirea Tashi Lhumpo, lângă Shigatse? 

Toate aceste rapoarte pot să nu fie concludente 
pentru stabilirea veridicităţii istoriei Shambalei de Nord, 
dar ele adaugă, desigur, un plus de formă şi culoare 
imaginii imprecise a unui domeniu al cărei existenţă reala 
n-a fost cunoscută decât de iniţiaţii din Orient şi Occident. 

Starețul faimoasei mănăstiri Wu Thai Shan, din 
China, este cunoscut pentru că a scris Calea Roşie a 
Shambalei despre care nu există nicio tradiţie integrală. 

Călugării cei mai luminaţi ai lamaseriei Moruling din 
Lhassa sunt renumiţi de a fi făcut vizite regulate într-un 
loc din Himalaya de unde unii n-au mai revenit niciodată. 

Împrejurările ce implică Shambala care sunt 
raportate aici reprezintă o diversitate, ele ating numeroase 
popoare şi acoperă diferite localităţi şi ţări: Mongolia, 
Tibetul, India şi China. Câmpul de influenţă al Shambalei 
este, evident, mult mai larg iar vârsta lui este foarte 
înaintată. Aceasta este suficient pentru a furniza un cadru 
concret acestei tradiţii. O poveste populară, fantastică, un 
poate nicidecum să posede atâtea detalii realiste, în 
concordanţă cu altele din alte colţuri ale lumii. 

Capitolele următoare vor oferi o bază istorică ce va 
sublinia mai bine existenţa reală a acestei ţări a 
înţelepciunii. 


Capitolul IV 
De-a lungul Asiei 


Un studiu asupra notelor de călătorie pe care le-au 
redactat exploratorii, permite trasarea contururilor 
Regatului înţelepţilor într-o manieră precisă. În septembrie 
1935 am avut privilegiul să-l întâlnesc pe Nicolas Roerich 
în Shanghai, la întoarcerea sa dintr-o expediţie în Asia 
Centrală. El mi-a vorbit de Gobi, o mare de pietriş negru 
întinsă la infinit. Căldura ucigătoare a unui soare orbitor 
era insuportabilă pe timpul zilei, bruma acoperea 
pământul pe timpul nopţii. Totul părea aproape ca un voiaj 
lunar. La crepuscul călătorii puteau să vadă Calea Lactee. 
Noaptea, stelele străluceau precum nişte lămpi pe cerul 
întunecat, din cauza uscăciunii şi clarităţii atmosferei. Dar 
erau zile când se ridica în aer un zid de nisip ce acoperea 
lumea ca o mantie. Prin aceasta soarele nu era decât o 
enormă minge roşie. Când furtuna de nisip se ridica, 
oameni şi animale erau cuprinşi de panică. 

Exploratorul parcursese mii de kilometri şi în final a 
dus la bun sfârşit munca sa de cercetare. El revenea la 
civilizaţie şi-şi povestea aventurile unui auditor 
neîncrezător. Neîncredere firească: conferenţiarul vene 
dintr-o altă lume şi tot ceea de este inedit, străin şi 
necunoscut este întotdeauna pus la îndoială. 

De exemplu: apariţia bruscă a unor efluvii parfumate, 
cu un miros extrem de plăcut ca al esenţelor din temple, în 
inima podişului Gobi, într-un deşert de pietre ce se întinde 
pe mulţi kilometri în toate direcţiile. Nicio clădire, nici 
măcar o colibă, nicio urmă de călător nomad nu se vedea, 
iar în acest timp toţi membrii expediției au perceput în 
acelaşi timp parfumul în mări. „Fenomenul s-a repetat de 
mai multe ori, spune Roerich, şi absolut nimic nu-l putea 
explica”. 

Alexandra David-Neel, celebra orientalistă, relatează 
la rândul său un episod curios care se petrecea în vila sa 
din Jyekundo, în Tibetul Oriental, într-o zonă izolată. Ea a 


întâlnit acolo un poate care avea strania reputaţie că 
dispărea uneori, într-o regiune muntoasă i îngheţată unde 
nu exista niciun sat şi unde e foarte uşor să mori de foame 
sau de frig. Pe neaşteptate omul reapărea şi, ca răspuns la 
întrebările curioase, spunea că văzuse „zeii” pe culmi. D- 
na David-Neel l-a rugat într-o zi, jumătate în glumă, 
jumătate în serios, să ofere din partea sa Maeştrilor din 
munţi un cadou micuţ, un buchet chinezesc din flori de 
hârtie. 

La reîntoarcerea din următoarea sa vizită pe care o 
făcuse regelui misteriosului domeniu, tibetanul i-a adus 
exploratoarei franceze o floare albastră, magnifica, cum se 
găsesc în iulie în sudul Tibetului: era răspunsul înţelepţilor. 
La Jyekundo erau minus 20 grade Celsius, fluviul era 
acoperit cu un strat de gheaţă de 6 picioare (1.90 m) 
grosime, iar pământul profund îngheţat. „Unde a găsit el 
floarea?” se întreba exploratoarea. Puteau deci exista văi 
temperate ascunse în acea regiune cu climat arctic, şi 
chiar într-una din aceste oaze putea trăi Colonia Magilor. 

Exploratorii Prjevalsky şi Francke menţionează în 
notele lor de voiaj, comportarea stranie a indigenilor pe 
care nu i-au putut convinge să intre în anumite zone. Un 
rus, membru al expediției lui Roerich mi-a spus că grupul 
or întâlnise anumite dificultăţi în Asia, când fără motive 
evidente, tibetani, mongoli şi chinezi refuzau să 
depăşească un anumit punct din Tibetul de Nord. Se pare 
că, fără a înţelege de ce, nu încerca el însuşi nicio dorinţă 
să meargă mai departe - fenomenul era straniu şi 
inexplicabil. Roerich în ciuda a tot a plecat în aceste 
teritorii pe un ponei. Absenta sa a durat câteva zile şi când 
a reapărut, asiaticii s-au prosternat la picioarele sale 
exclamând că era un zeu, deoarece nu putea depăşi 
graniţele Shambalei fără un „paşaport divin”. 

Aceasta nu este decât una din straniile poveşti care 
mi-au fost povestite în China. La începutul anilor '30, un 
fapt care nu a fost cunoscut în Occident se producea în 
China. Un american, trimis în misiune de guvernul său, 
întâmpinat cu căldură de lamas-ii Mongoliei a fost cucerit 


cu totul de Regatul lui Kuan Yin pentru care noblețea 
spiritului său şi interesul sincer pentru mentalitatea 
asiatică îi dăduseră acces. E îndoielnic că ar fi inclus în 
raporturile sale pentru Washington măcar o singură frază 
ce să conţină experienţa sa spirituală şi noul său statut 
spiritual. 

De-a lungul vastelor spaţii ale Asiei, peste deşerturi 
şi minţi, pelerinii se îndreaptă spre Fântâna înţelepciunii 
care putea să le facă cunoscută adevărata lor identitate. Ei 
nu ne spun nimic despre călătoria lor şi despre întâlnirile 
cu înţelepţii Orientului. Roerich a fost unul dintre aceşti 
pelerini. În Sinkiang, în nordul văii Karakoram i-a fost 
precizat că „în spatele acestui munte trăiesc oamenii sfinţi 
care salvează umanitatea cu înţelepciunea lor; mulţi care 
vor să-i vadă fără să ajungă s-o facă în vreun fel, vin pe sub 
culmi şi se rătăcesc”. Un ghid indigen i-a arătat existenţa 
în trecătoarea Karakoram a vastelor peşteri unde sunt 
adunate comori de la începutul istoriei. El semnala de 
asemenea, oameni albi, de statură înaltă care fuseseră 
văzuţi dispărând în interiorul acestor peşteri. 

În Turfan, Sinkiang, expediţia lui Roerich a ascultat 
vorbind o femeie înaltă, cu ţinuta sobră, cu faţa deschisă şi 
expresivă care ieşise sub adâncimea peşterilor pentru a da 
ajutor călătorilor în dificultate şi care inspira respect chiar 
şi locuitorilor acelui oraş mahomedan din China. Povestea 
cavalerilor dispăruţi cu toţii în pasajele subterane este de 
asemenea cunoscută. 

„Cu adevărat, oamenii din Shambala apar din când în 
când în lume”, îi mărturisea un lama lui Roerich, „ei îi 
întâlnesc pe cei de pe pământ ce ajută Shambala şi pentru 
binele umanităţii, le dăruiesc date preţioase, relicve 
însemnate”. I s-a vorbit, atunci ce apariţia bruscă în 
anumite mănăstiri din Rigden Jyepo a unui maestru din 
Shambala. Atunci când acesta intra într-un templu, toate 
lumânările se aprind singure. 

Un fenomen de acest gen se producea în mănăstirea 
Narabanchi Kure în Mongolia occidentală în 1890. Într-o 
noapte de iarnă, mai mulţi călăreţi au intrat în această 


lamaserie şi au rugat să-i lase în templu. Un străin s-a 
urcat atunci pe scaunul abatelui şi şi-a scos gluga. Imediat, 
lamas-ii au putut contempla faţa radioasă a Maestrului din 
Shambala în persoană. El spuse o rugăciune, binecuvântă 
oamenii şi le făcu o profeție sinistră, după care dispăru 
împreună cu tovarăşii săi. 

Doctorul F. Ossendovski a avut o experienţă 
uimitoare n aceeaşi mănăstire în 1920. Atunci când se 
întreținea cu Hutuktu, şeful lama, acesta i-a zis: „Am 
sentimentul că sunteţi tulburat în legătură cu fiinţele dragi 
dv., şi doresc să mă rog pentru ele”. Savantul polonez, 
scăpase din Rusia, unde îşi lăsase familia şi era profund 
îngrijorat de asta. 

„Priviţi locul întunecos din spatele statuii lui Buddha 
şi-i veţi întâlni pe cei dragi” - spuse călugărul. Ossendovski 
şi însoțitorii săi au văzut brusc fuioare de fum sau aburi 
plutind în aer şi în această ceaţă au apărut distinct obiecte 
şi oameni. O văzu pe soţia sa cu atâta acuratețe încât îi 
putea descrie rochia; şi pe alţi membri ai familiei sale, în 
împrejurimile oraşului unde erau refugiaţi. 

„Lama, spuneţi-mi dacă l-aţi văzut pe Rigden Jyepo!” 
- a întrebat într-o zi profesorul Roerich. 

„Nu, nu l-am văzut pe Maestru în carne şi oase” -a 
răspuns călugărul - „dar i-am auzit vocea într-o iarnă când 
gerul acoperea munţii şi mi-a parvenit un trandafir, o 
floare a Văii îndepărtate, ca prezenţă a sa”. 

În tenebrele nopţii, Nicolas Roerich a văzut lumini 
strălucitoare şi coloane de lumină pe cer. Nu putea fi nicio 
auroră boreală în acea regiune himalayană, nici descărcări 
electrice, în acea noapte senină şi înstelată. Ce erau? 
„Sunt raze luminoase emise de Turnul Shambalei” au 
răspuns lamas-ii, explicând că acele lumini proveneau de la 
o piatră plasată în turn care strălucea ca un diamant. 

Trebuie să ne aplecăm puţin asupra poveştii vin 
cunoscute în lamaism a acestei pietre stranii. Ea poară în 
sanscrită numele de Chintamani şi în tibetană acela de 
Norbu Rinpoche. 

În tibet este cunoscut că sub domnia regelui Tho-Tho- 


Ri Nyam-Tsan în 331 e.n. a căzut din cer un coş în care 
erau închise patru obiecte sacre printre care se găsea 
această piatră Chintamani. Legenda tibetană descrie un 
cal înaripat sau Lung-Ia care transporta giuvaierul pe 
spatele său. Picturi artistice perpetuează mitul lui Pegas 
cu Piatra Preţioasă. 

La câţiva ani după ce această casetă a fost 
descoperită, cinci străini au apărut deodată în faţa regelui 
pentru ca să-i arate însemnătatea conţinutului ei. Odată 
misiunea îndeplinită ei au plecat în grabă. Veneau ei din 
Shambala? 

Povestiri extraordinare relatând călătorii aeriene ale 
regilor şi sfinţilor tibetani acoperind distanţe enorme pe 
calul Lung-Ta - au circulat în Tibet secole la rând. Lung-Ta 
este arătat ca un mesager al zeilor şi îi este atribuită 
puterea de a traversa întreg Universul. Acest zburător este 
oare alegoria unui vas spaţial? 

Alte revelații, încă mai fantastice: într-o versiune pe 
care am auzit-o de la profesorul Roerich, piatra 
Chintamani fusese adusă pe pământ de un extraterestru. 
Materia din care este făcută provine dintr-o altă lume, una 
din cele care, într-un sistem solar formează constelația 
Orion, probabil Sirius, la o depărtare de 9 ani lumină de 
noi. Nu este surprinzător că o piesă atât de rară a fost 
desemnată în folclor ca şi Comoara Lumii. 

Fantezie? Dar dacă un holocaust nuclear ar distruge 
civilizaţia noastră, urmaşii supravieţuitorilor, vor crede ai 
vreodată în vremurile viitoare că, rocile provenite de pe 
Lună vor fi fost aduse pe Pământ de astronauții americani? 
Numai singure miturile cor putea conserva această 
cunoştinţă. 

„Căldura internă” sau radiaţia pietrei Chintamani 
este descrisă ca „mult mai tare ca radiumul, dar de o 
frecvenţă total diferită, ce aşază marea ei sensibilitate n 
cadrul vibraţiilor mentale”. Străvechile cronici ale Asiei 
pretind că mesagerul divin al cerurilor a dat un fragment 
al pietrei împăratului Atlantidei - Tazlavu. 

Încă din timpurile cele mai îndepărtate partea cea 


mai mare a blocului străin a fost conservată în Turnul 
Shambalei, dar bucăţile mai mici au fost transportate 
uneori în anumite puncte de pe glob când se apropia o eră 
nouă sau când trebuia format un nou centru al civilizaţiei. 
În tot acest timp fragmentele micuţe desprinse din 
Chintamani au rămas în legătură cu bucata principală din 
Asia. 

Unul din aceste fragmente a fost descris ca având 
lungimea unui deget mai mic, o coloare bătând în cenuşiu 
strălucitor şi de forma unui sâmbure sau a unei inimi. Sunt 
gravate pe ea patru semne hierogilifice indescifrabile. Se 
spune că se adună norii când piatra se întunecă; sânge se 
varsă când ea devine grea. Dacă face să se audă zgomote 
înseamnă că de apropie duşmanul. Când din ea iese foc, 
lumea este în ajunul unui cataclism, dar când stea 
străluceşte deasupra ei, pacea şi prosperitatea vor veni. 

Bogdo  Gheghen, pontiful lamaist din Urga în 
Mongolia, oraş care număra până la 60.000 de lamas în 
primii ani ai deceniului 20, îi povestea lui Ossendovski o 
poveste găsită într-o cronică străveche: 

„Când Gushi Khan, conducătorul tuturor celor din 
tribul Olets şi al celor din tribul Kalmcucks terminase 
războiul împotriva Bonetelor Roşii din Tibet a luat cu el 
„piatra neagră pe care Regele Lumii i-o dăruise lui Dalai- 
Lama când acesta i-a fost prezentat”. 

După această poveste, piatra a stat câtva timp în 
Urga (Ulan Bator). A fost o perioadă norocoasă Pentru 
Mongolia până când acest talisman dispăru. Călugării 
relatează că Preoţii Regi ai Mongoliei, cea mai mare parte 
tibetani, putuseră prezice viitorul folosind piatra Norbu 
Rinpoche. Nişte semne şi litere apăreau la suprafaţa sa şi 
erau descifrate de lamas-ii cei învăţaţi. Profeţiile acestea 
se refereau la toate naţiunile. 

Tradiţia ocultă a Asiei pretextează că mulţi regi şi 
şefi de state au avut această piatră magică în diverse epoci 
istorice. Akbar în India, Solomon în Iudeea şi un împărat 
al Chinei sunt amintiţi pe lista celor ce au avut-o temporar. 
Micul fragment al pietrei cosmice descrisă mai sus a fost 


adus temporar în Europa pentru a ajuta la înfiinţarea 
Naţiunilor Unite. Tentativa a fost un eşec, reuşita sa fiind 
posibilă după terifiantul prim război mondial. 

Din Europa fragmentul a fost înapoiat în Shambala 
prin Nicolas Roerich la sfârşitul anilor '20. „Noi afirmăm 
înţelegerea „carierei predestinate a Pietrei care se 
reîntoarce la locul de unde s-a desprins” - spune o legendă 
orientală. Expediția lui Roerich care înapoia Chintamani 
Shambalei a fost semănată cu greutăţi de-a lungul Asiei 
Centrale. Exploratorul vorbeşte despre asta într-una din 
cărţile sale unde menţionează, în versuri, chiar numele 
purtătorilor ei chinezi şi tibetani: 

„Fou, Lo, Ho transportă Piatra 

Yenno, Guyo, Dja le sar în ajutor”. 

Puținele persoane care au avut privilegiul să simtă 
radiaţiile emise de această piatră atestă toate, că ea 
împrăştie un puternic flux de energie cosmică şi o energie 
ce transformă conştiinţa. Pe pânza ca care poartă numele 
de Chintamani, Roerich reprezintă un ponei încărcat cu un 
coş, înconjurat de o aureolă strălucitoare. În acest coş a 
făcut drumul piatra din Turnul Shambalei, pe poneiul care 
umbla vitejeşte pe fundul unei văi sumbre, dominată de 
stânci gigantice. Păzitorii caravanei aveau instrucţiuni de a 
proteja coşul în care se găsea comoara. În ciuda 
jefuitorilor i-a unui frig puternic care omori un mare 
număr de animale de povară, piatra fu returnată fără 
stricăciuni. „Ca un diamant ce străluceşte, lumina pe 
Turnul Maeştrilor din Shambala” - spune o carte orientală. 
Poveste unei pietre ajunsă pe pământ de pe o lume 
îndepărtată este desigur fantastică, la fel cum sunt 
fabulele din Tibet şi Mongolia care vorbesc despre fiinţe ce 
trăiesc pe stele îndepărtate, mult înaintea erei noastre 
spaţiale. 

Doctorul Ossendovski explica în cartea sa, cum obţin 
maeştrii lama cu elevii lor o stare letargică, scufundându-i 
în băi de ierburi alese astfel încât carnea lor se întăreşte 
fără ca țesuturile să fie distruse ceea ce le permite 
înfăşurarea lor ca a mumiilor egiptene. După acest 


tratament, tinerii lama aproape pietrificaţi pierd toate 
inerţiile minţii cu ajutorul puterii psihice a preotului iniţiat 
şi sunt proiectaţi în cer cu o viteză vertiginoasă. În această 
stare, discipolii nu resimt frigul şi nu au nevoie de oxigen, 
dar rămân capabili să-şi amintească tot ceea ce observă. 
Astfel condiţionaţi ei călătoresc spre alte planete şi se 
întorc pe Pământ câţiva ani mai târziu. Când revin la viaţa 
obişnuită, lamas-ii descriu ceea ce au văzut în alte lumi. 

Alexandra David-Neel a observat, ea însăşi, în Tibet, 
primul „lama zburător” pe platourile înalte din Chang- 
Tang. Ea a văzut călugărul făcând salturi enorme şi 
recăzând pe sol ca o minge. Ochii săi larg deschişi, erau 
fixaţi pe un obiectiv îndepărtat la foarte mare înălţime în 
spaţiu, ignorând cu desăvârşire prezenţa exploratoarei 
franceze, care mai face de asemenea aluzii la anumite 
incantaţii când lamas-ii devin brusc invizibili sau din 
contra apar inopinat. 

Într-una din picturile lui Nicolas Roerich este 
reprezentată o criptogramă. Titlul operei este Rigden 
]yepo Maestru al Shambalei. Pânza reprezintă o vale 
nisipoasă care trece printre munţii abrupți - un peisaj tipic 
din Tsaidam (Roerich Museum, 319, West 107th Street, 
New York, 10025). În interiorul unei peşteri apare o figură 
strălucitoare asemănătoare unui Buddha dând ordine unor 
călăreţi stând împreună în faţa lui. Dacă pictura se aşază 
pe partea ei dreaptă se descoperă profilul bărbos al lui 
Roerich în conturul munţilor, în unghiul superior stânga al 
pânzei. Mai mult, în centrul compoziţiei, în formațiunile 
stâncoase se discerne silueta unei rachete sau fuselajul 
unui aparat aerian fără aripi îndreptat spre cer. Acest 
„rebus” se vrea oare citit: „Roerich a zburat în acest vas?” 

Această presupunere este confirmată de cuvintele lui 
Mahatma Morya în concluzia sa din Agni Yoga: „Flăcările 
acestui foc ardeau Piatra în marele ei zbor prin faţa 
soarelui”. Dacă această piatră se referă la Chintamani 
trebuie să înţelegem e Roerich a făcut o călătorie prin 
spaţiu spre planetele Venus, Mercur şi spre Soare? Lung- 
Ta  Pegas-ul tibetan l-a purtat într-o călătorie 


interplanetară? 

În timp ce ne ocupăm de obiectele venite din altă 
lume, trebuie citată o fabulă minunată din Tibet: 

Tibetanii cred că într-un timp îndepărtat o baghetă 
magică a căzut din cer în Lhassa lângă mănăstirea Sera. 
Acest sceptru de aur, Dorje, a fost păstrat de-a lungul 
secolelor în această lamaserie, Dalai-Lama purtând de 
asemenea titlul de „Deţinător al Trăsnetului”, deoarece 
acestui Dorje îi este atribuită puterea de a stăpâni focul 
din cer. Se spune că din baghetă emană o lumină 
strălucitoare în cursul anumitor ceremonii religioase. 
Dorje are o coadă scurtă un mugur de lotus în fiecare 
extremitate. Copii ale originalului - din argint, bronz sau 
fier se găsesc în cea mai mare parte a lamaseriilor 
tibetane. Deşi Dorje a fost probabil un fel de aparat 
electric ale cărui extremităţi sferice serveau drept catod şi 
anod, lamas-ii refuză această ipoteză. El ar opera deci sub 
acţiunea unei forţe necunoscute care ar controla spiritul 
unui yoghin budist avansat. 

După anumite surse Dorje-ul cel mai puternic se află 
în mâinile Maestrului din Shambala. Acest exemplar este 
descris ca o baghetă de metal la care cele două globuri 
sunt două diamante mari. Ca şi Chintamani acest Mare 
Dorje este capabil să acumuleze şi să folosească forţe 
cosmice potenţiale. 

Deşi timpul marilor revelații ale Ştiinţei Străvechi n-a 
sosit încă şi noi aşteptăm încă venirea efectivă a 
Maegştrilor din Orient, e interesant de semnalat apariţia lor 
în Tibet, în marea mănăstire Tashi Lhumpo, înaintea 
ocupaţiei chineze. Doctorul Seiki Wada care studia acolo 
şi-a publicat amintirile într-un articol dintr-o revistă 
americană: 

„Maeştrii - spunea el - nu au un mod particular de 
apariţie. Uneori vin şi se adresează tuturor elevilor şi în 
alte ocazii învăţăturile lor sunt rezervate câtorva discipoli 
aleşi sau chiar unuia singur dintre ei. Dintre Maeştrii pe 
care studenţii occidentali în ocultism îi cunosc cel mai 
bine, doctorul Wada a avut privilegiul să-i vadă pe Kut 


Humi, Morya şi Djual Kul. Momentele petrecute de aceşti 
Maeştri în mănăstire au fost clipe în care a strălucit lumina 
celei mai înalte spiritualităţi”. 

(Cosmic Star - Los Angeles 1964) 

Trebuie notat că înaintea anilor '30, grupuri de lamas 
numite Kut-Hum-Pas erau destul de des întâlnite în valea 
Tsang-Po. Erau discipolii arhatului Kut Humi. 

Superioritatea Doctrinei Secrete va fi o dată mai mult 
demonstrată când Adepții vor furniza probe convingătoare 
despre istoria necunoscută a umanităţii. 

Marile lor biblioteci, muzeele lor subterane sunt în 
siguranţă şi intrările lor sunt bine ascunse. Helena 
Blavatsky spunea acum un secol, că nu avem nicio îndoială 
că nimeni n-ar putea să le descopere „chiar dacă mai 
multe armate ar ocupa întinderile nisipoase”. În realitate 
mii de soldaţi au pătruns deja pe teritoriul Shambalei (?) şi 
nenumărate echipe de muncitori muncesc în Tsaidam la 
sondele care extrag petrol. Dar aceasta fusese prevăzuta 
încă de demult. 

Care este secretul acestei comunităţi de cultură 
cosmică?  Bunătate, respect mutual, mod de viaţo 
rezonabil, planificare prudentă, discipline ierarhizate, 
abnegaţie şi aspirație pentru colaborarea cu Mama 
Natură. Această frăţie de erudiţi se interesează de ştiinţă, 
de filosofie, de religie, de artă şi muzică şi munceşte - în 
sensul cel mai larg - la perfecţionarea culturală. Nu e un 
centru de indolenţă, niciun somnolent Sangri-La. E un 
centru vital al umanităţii care, de-a lungul secolelor, a 
combătut cu curaj ignoranţa, sacrificându-şi mulţi dintre 
membrii săi cei mai nobili. Istoria autentică a acestor 
martiri ai adevărului nu a fost scrisă niciodată. 

Într-un grup bazat pe dragoste fraternă, disciplină, 
cooperare şi pe acelaşi ideal filosofic, dacă câteva 
divergențe de opinie pot exista, ele nu pot genera fisuri 
deoarece Shambala este sinonimă cu armonia. 

Un punct esenţial rămâne de examinat pentru a 
putea concluziona: ultima refacere a comunităţilor din 
Shambala a avut loc în Tibet sub conducerea lui Tsong- 


Khapa în sec. XIV. Reformatorul realiza proiectul 
mănăstirii Tashi Lhumpo lângă Shigatse. Importantul 
eveniment a fost descris de A.P Sinnett: 

„Încă din timpuri imemoriale exista în Tibet o 
anumită regiune secretă, care până acum este 
necunoscută şi nu poate fi descoperită decât de iniţiaţi, 
rămânând necunoscută locuitorilor ţării ca şi străinilor şi 
de care Adepții ei sunt totdeauna legaţi foarte mult. 

Progresul civilizaţiei a dat naştere unui magnetism 
care era totuşi destul de neliniştitor în epoca aceea - sec. 
XIV - şi deja dădu naştere unei mişcări generale spre Tibet 
a unei părţi din ocultiştii lumi, aparent dispersaţi”. 

Deci faptul că puţinii lamas tibetani cunosc 
caracterul tangibil al Shambalei de Nord şi apartenenţa la 
ea a pandiţilor - cei mai elevaţi oameni ai acestei oaze - a 
boddhisattvas-ilor, cei mai virtuoşi, cei mai luminoşi dintre 
ei, conservând o ştiinţă secretă, e, fără nicio îndoială - o 
lege a Shambalei însăşi. Numele acestui drum spre 
Shambala este Kalachakra, Calea Timpului, care este 
subiectul capitolului următor. 


Capitolul V 
Kalachacra - Ştiinţa celor deveniți bodhisattvas 


Deşi niciun obiect provenind din Shambala nu a fost 
încă expus în muzeele noastre, scrierile tibetane - cum ar 
fi Kanjour şi Tanjour conţin texte despre care autorii 
afirmă că ar fi copii ale manuscriselor din Shambala. Au 
fost expediaţi din Shambala de Nord de-a lungul istoriei 
trimişi însărcinaţi cu misiuni în lumea exterioară. Aceste 
două fapte vin să sprijine autenticitatea existenţei unui 
centru cultural şi ştiinţific ascuns într-un loc izolat de pe 
glob. 

Textele din Tibet vorbesc de asemenea de o ştiinţă 
numită kalachakra, voalată de simboluri şi de alegorii pe 
care numai lamas-ii iniţiaţi o pot înţelege. Budismul tibetan 


crede că această cunoaştere a lui Kalachakra deschide 
poarta  perceperii domeniului secret al celor ajunşi 
boddhisattvas, aceste fiinţe care şi-au sfârşit evoluţia lor 
terestră şi care asistă umanitatea. 

Inaintea introducerii socialismului în China, 
mănăstirea Tashi Lhumpo, în apropiere de Shigatse şi 
lamaseria Kumbun, în nord-estul Tibetului, aveau şcoli 
speciale de Kalachakra. Multe aşezări mănăstireşti, printre 
cele mai mari din Tibet şi din Mongolia, au maeştri care 
învaţă această disciplină. 

Pentru a fi admis într-unul din aceste colegii, 
călugărul trebuia să petreacă mulţi ani într-o lamaserie şi 
să aibă reputaţia unei vieţi ascetice exemplare. Ei sunt 
recomandaţi prin chiar aspiraţia lor să intre în şcoala 
Kalachakra-ei. 

Printre lamaşi - numai cei mai capabili, cei mai 
inteligenţi şi cei mai sfinţi sunt admişi ca elevei în aceste 
colegii secrete. 

Deşi cea mai mare parte a candidaţilor sunt lamas 
din ordinul „Bonetelor galbene” (călugări celibatari spre 
deosebire de cei din ordinul „Bonetelor roşii” care pot fi 
căsătoriţi, şi în rândurile cărora se găsesc se asemenea 
înţelepţi şi sfinţi) al budismului reformat de Tsong Khapa 
care, în principiu este ostil „magiei tantrice” (credinţa în 
puterile invizibile ale universului, binefăcătoare sau 
nefaste, creatoare sau distrugătoare, controlând viaţa şi 
moartea şi în care influenţa malefică poate fi combătută 
prin ritualuri magice specifice), Kalachakra a fost ţinută la 
mare cinste de aceşti călugări eminenti. Istoria confirmă 
că însuşi Tsong-Khapa era un maestru în Kalachakra. 

Învăţarea acestei ştiinţe ermetice debutează cu 
astronomia, astrologia şi sanscrita (...). Veritabilele lecţii 
de Kalachakra n-au fost niciodată făcute publice, nici 
transmise în vreo limbă occidentală, nici chiar în forma lor 
criptografică. În ciuda acestor fapte, anumite puncte 
referitoare la istoria acesteia în Tibet şi Mongolia sunt 
accesibile studiului în câteva documente din sec. XV cum 
ar fi Analele Albastre sau Comentariu la Kalachakra 


scrise de BuSton Rinchen-Grub la Tashi Lhumpo în 1322. 

Există de asemenea operele cele mai străvechi 
compuse de Ra-Totsawa în sec. XI, confirmând cele spuse 
mai sus. 

Dacă dezvoltăm subiectul Kalachakra este înainte de 
toate pentru a demonstra natura concretă a Shambalei 
unde - potrivit tradiţiei, s-a născut doctrina aceasta. 

Doctorul George Roerich, care este o autoritate în 
materie de scrieri tibetane face constatare semnificativă 
întruna din scrierile sale despre raporturile existente între 
Kalachakra şi Shambala: 

„Toată problema sistemului Kalachakra” - spune el - 
„se întrepătrunde strâns cu aceea a Regatului Shambalei, 
regiune mistică de unde acest sistem s-a transmis în India 
în a doua jumătate a secolului X ca şi tema originii ciclului 
sexagesimal tibetan”. 

După doctorul G. Roerich, cercetarea Regatului 
Shambalei şi comunicarea spirituală cu Maeştrii săi a fost 
scopul ultim al tuturor adepților Kalachakrei. Aceşti 
călugări iluminati au lăsat texte descriind Calea Shambalei 
(Shambala Lam-Yig) în care indicaţiile geografice se 
învecinează cu reguli ce se referă la pregătirea spirituală a 
celui ce vrea să intre în sfera Shambalei. 

Literatura sacră a Tibetului abundă în poveşti despre 
originea Kalachakrei. Toate versiunile concordă în a spune 
că doctrina a fost mai întâi învățată de Buddha după 
iluminarea sa în marea Stupa de la Sri Dhanyakataka în 
provincia Madras. In acea epocă, Suchandra - regele 
Shambalei a apărut adeseori escortat de o mulţime de 
fiinţe divine. 

Textele străvechi ale Tibetului, ca cele scrise de Ra- 
Lotsawa, care datează de circa 900 de ani, fac lumină 
asupra scopurilor şi istoriei Doctrinei Căii Timpului şi 
asupra originii sale. Un extras din manuscrisul său 
facilitează înțelegerea naturii tangibile a tradiţiei 
Shambalei: 


Citat cam încurcat, poate tradus cam aiurea 


„Adepții doctrinei Kalachakra, reputați în ştiinţa 
boddhisattvas-ilor, trăiesc în India sau în Tibet. În acele 
timpuri pânditul Tsilu, marele maestru care avea o 
profundă cunoştinţă a tuturor Pitakas (compilări) născute 
la Orissa. Cei care aspiră să devină ca şi Buddha într-o 
singură viaţă trebuiau să studieze mantra yana 
(cunoaşterea cuvintelor oculte ale puterii - mantra) şi în 
mod special ştiinţa celor deveniți  boddhisattvas: 
kalachakra. Maestrul Tsilu mergea încet, atinse vârful unui 
munte unde întâlni un străin: 

— Unde te duci? îl întrebă omul. 

Tsilu răspunse: 

— Spre Shambala, în căutarea ştiinţei boddhisattvas- 
ilor. 

— Calea este foarte dificilă, remarcă străinul, dar 
dacă eşti obsedat de a cunoaşte, poţi primi această 
învăţătură chiar aici. 

Pânditul Tsilu recunoscu că străinul era o încercare 
(???) Manjushri (Manjushri sau Wen Shu trăia în China în 
Wu Tai Shan, unde îi este încă dedicată o mănăstire). Se 
prosternă, acesta îi oferi o mandala (diagramă circulară). 
Străinul îi dezvălui toate perceptele secrete din 
comentariile Cărţii Puterii. Tsilu plecă apo în India 
orientală şi-l învăţă această doctrină kalachakra pe 
pânditul Acharya Deva născut în Barendra care va egala pe 
predecesorii săi în ştiinţă şi care va cuceri stăpânirea 
totală asupra spiritului său. Unii spun că a avut viziuni 
despre zeiţa Tara şi că tot ceea ce îşi dorea îi era dăruit. 
Instruit de Tara cea Albă el a plecate în Shambala”. 


Acest text al secolului XI arată că această credinţă în 
Shambala a fost întreţinută cu fervoare de către tibetani 
de-a lungul timpurilor. 

Somanatha, un brahman din Caşmir, a introdus 
kalachakra în Tibet în 1026. Lui îi sunt atribuite de 
asemenea răspândirea sistemul cronologic sexagesimal de 
12 animale şi 5 elemente (fiecare an oară numele unui 


animal: şobolan, taur, tigru, leu, dragon, şarpe, cal, berbec 
(capră), maimuţă, cocoş, câine şi porc, care, în combinaţie 
cu: lemnul, focul, pământul, fierul şi apa formează un ciclu 
de 60 de ani. În consecinţă, de exemplu, anul 1977 este 
anul Cocoşului de Foc). 

Prezintă un interes particular faptul că ciclurile sino- 
tiberane de 12 ani sunt fondate ştiinţific pe revoluţia 
planetei Jupiter în jurul Soarelui (în 11, 86 ani). Este deo 
înaltă semnificaţie de asemenea şi că aceste calendar 
tibetan începe chiar în anul când kalachakra a fost 
introdusă în lume (1026), ceea ce marchează începutul 
erei numite Rabjyong. Astfel, de exemplu, anul 1975 
corespunde anului 949 al cronologiei din Tibet. Aceasta 
subliniază extraordinara importanţă a  kalachakrei în 
cultura tibetană. 

A zecea carte din Analele Albastre compuse de Gos 
Lotsba Gzonn Deal între 1476 şi 1478 este în mod integral 
consacrată propagării învăţăturii kalachakra în Tibet. 
Chiar dacă doctrina însăşi este foarte puţi cunoscută 
datorită caracterului ei esoteric, operele istorice cum ar fi 
Analele Albastre dau un rezumat al principiilor din 
kalachakra. 

Prima carte expune aspiranţilor budişti scopurile 
înalte de atins: 

„Salut ceea ce trebuie să fie intuitiv, transcendental, 
neînțeles, ceea ce este sursa de bucurie pentru oamenii 
înţelepţi, pentru a răspândi prin intermediul unui 
ansamblu strălucitor, luminos - Calea Doctrinei Iluminării 
Supreme - înţeleasă de yoghinii dotați cu cea mai înaltă 
claritate (a minţii), dificilă de învăţat, greu de cercetat, 
atotputernică şi fără cauză”. 

A doua carte a Analele Albastre dă instrucţiuni de 
urmat pentru maestrul în kalachakra şi discipolul său: 

„Acum, trebuie să iei aceeaşi postură ca şi mine şi 
lasă-ţi spiritul liber de orice gânduri”. 

Vechiul text menţionează două etape de meditaţie: 
claritate şi fermitate. Vorbeşte despre corespondenţa între 
Soare şi Lună, stele centrii nervoşi ai corpului sau chakre. 


Un alt paragraf spune că: 

„Înţelepciunea vine celui capabil să-şi controleze 
suflul”. 

şi face aluzie la: 

„Casa lui Kundala înflăcărată de căldura internă 
sau Kundalini - de la baza coloanei vertebrale. Atunci 
corpul meu iluzoriu, consumat de flăcări strălucitoare în 
arunc aşa cum un şarpe îşi aruncă pielea”. 

Aceasta implică, evident, proiecția psihică sau 
exteriorizarea spiritului. 

Vorbind despre un maistru n kalachakra textul indică 
faptul că „practica meditaţia şi ajunsese la puterea de a 
compune noi mantre, el preda kalachakra şi avea numeroşi 
discipoli, El a murit la 84 de ani în nul Calului de Lemn 
(1282)”. 

În altă parte a Cărţii, discipolul yoghin este descris 
astfel: 

„Practică meditaţia urmând pe perioade de 3 ani, 3 
luni şi 3 zile, numai metoda yoghină preconizată de 
kalachakra. Pe timpul acestei perioade organismul este 
supus unei schimbări complete”. 

Textul menţionează de asemenea tehnicile oculte 
cum ar fi metoda de a obţine viziuni cu ajutorul oglinzii şi 
atingerea conştiinţei cosmice. El descrie de asemenea 
numeroase manifestări ale puterilor oculte manifestate de 
marii adepţi ai kalachakrei. 

Biografia lui Vanaraina relatează diverse fenomene 
supranaturale cum ar fi: o ploaie cu flori, curenţi de apă 
albă şi chiar curcubeie în interiorul locuinţei sale. El a 
murit în 1468, la propria sa voinţă, aşezat foarte drept pe 
n covor într-o postură yoghină. În momentul incinerării 
sale, toată regiunea Nepalului a fost acoperită de 
curcubeie extrem de numeroase şi stranii. 

Bon Don Rinpoche alt Adept al ştiinţei kalachakra, 
este renumit că ar fi făcut un miracol în cursul unei 
ceremonii de consacrare: flacăra lumânărilor şi fumul s-au 
transformat în diagrame şi simboluri  scânteietoare. 
Povestea sa se termină cu fraza semnificativă: „La vârsta 


de 51 de ani plecă în Shambala”. 

Contactele fizice şi telepatice ale anumitor maeştri în 
ştiinţa kalachakra cu Shambala sunt atestate în diverse 
pasaje ale Analelor Albastre; unul dintre ei, fiind discipolul 
ermitului Kalachakra Pada, povesteşte despre acesta: 

„El era instruit în cinci ramuri ale ştiinţei benefice a 
Venerabilei Tara, căreia îi vedea clar faţa. Venerabila i-a zis 
într-o zi: În Shambala de Nord există mai multe tantras-uri 
(formule de iniţiere) şi comentarii însemnate şi profeţii ale 
lui Buddha. Trebuie să le cauţi şi să le asculţi!! El se 
gândea atunci că se va reîntoarce. Mai mult, unii spun că 
atunci când s-a decis să meargă în Shambala şi-şi pregătea 
călătoria, el vizită acel loc graţie unei viziuni şi obţinu 
doctrinele Arya Avalokitechvara însăşi. Acest ultim punct 
trebuie admis”. 

Toate aceste aluzii la Tara şi la kalachakra sunt de o 
importanţă capitală în contextul unui viitor capitol 
„Dialogurile Templului”. 

Nicolas Roerich a fost martorul uni episod 
neaşteptat, care a reprezentat, fără îndoială, o manifestare 
a doctrinei kalachakra. În primii ani ai deceniului al II-lea 
(secolul nostru), el călătorea într-o maşină cu mai multe 
persoane pe un drum între Darjeeling şi Ghum în munţii 
Himalaya. Am trecut eu însumi pe acest drum. 

Roerich povesteşte cum conducătorul vehiculului 
încetinise brusc la vederea unui baldachin purtat de patru 
oameni venind din sens invers. Când maşina a fost oprită 
pentru a permite trecerea, călători au putut vedea un lama 
în scaunul său. Era îmbrăcat într-un veşmânt galben cu 
roşu, purta o coroană, părul său era lung şi negru şi faţa sa 
era încadrată de o barbă neagră, fapt răspândit printre 
lamas-i. Acest distins personaj surâse şi salută din cap în 
mai mute reprize în direcţia călătorilor. Vehiculul îşi 
continuă drumul dar pasagerii intrigaţi s-au reîntors de 
mai multe ori pentru a urmări cu privirea straniul călugăr 
şi litiera. 

Când profesorul Roerich se interesă în legătură cu 
misteriosul lama i se răspunse că numai Dalai Lama sau 


Pancha Lama sunt purtaţi în baldachin (litieră) şi că portul 
coroanei era rezervat ceremoniilor în temple. 

„Aţi văzut un lama din Shambala” i-au spus călugării 
din Ghum. 

Aversele de ploaie obţinute din oracolul din Lhassa 
pot reprezenta de asemenea o manifestare a învăţăturii 
kalachakra. Faptul este descris de Erich Harrer în cartea 
sa Şapte ani de aventuri în Tibet. „Lama cade în transă 
şi începe să intoneze incantaţii cu o voce ascuţită”. Cum 
spune Harrer „chiar dacă credem în miracole, sau chiar 
dacă căutăm o explicaţie logică cert este că imediat după 
aceasta ploaia cade implacabil”. 

Pentru a concluziona acest capitol cu o notă 
personală, îmi face plăcere să evoc încă odată, pe Sfinţia 
Sa Pancha Lama pe care l-am văzut în tinereţe în timpul 
unei procesiuni în China. Când marele templu al lui 
Maitreya (viitorul Buddha) a fost gata să primească statuia 
colosală a acestuia, în mănăstirea Tashi Lunpo, în 1916, 
Pancha Lama l-a rugat pe bătrânul său maestru - înțeleptul 
Kyonghu Rinpoche - să o inaugureze. Călugărul îşi declină 
oferta spunând că sănătatea sa era precară şi moartea sa 
apropiată. Paradoxal el promise totuşi să consacre noul 
templu. 

Câteva luni după aceasta Pancha Lama trimise o 
litieră şi o escortă la Kyonghu Rinpoch pentru a-l aduce la 
ceremonie. A fost văzut luând loc în scaunul purtat pe 
braţe, care în momentul inaugurării Pancha Lama şi toţi 
prelaţii care oficiau au fost şocaţi să-l vadă pe venerabilul 
înţelept sosind fără escortă şi pe jos. În faţa mulţimii 
stupefiate, ascetul grăbi paşii, intră în templu binecuvântă 
statuia lui Maitreya şi se topi miraculos în ea dispărând. 
Mi târziu, când sosi şi litiera aceasta era goală. Aparent, 
Kyonghu Rinpoch îşi ţinuse promisiunea prin forţa ocultă a 
ştiinţei kalachakra. 

Nu se pot identifica toate actele magice ale 
sistemului  kalachakra, dar sigur, fenomenele care 
sugerează cea mai înaltă spiritualitate a celor care le fac 
este de o forţă universală necunoscută omului obişnuit: 


puterea, inteligenţa închisă în inima atomului, pe care 
Adepții n-o pot stăpâni decât după ce realizează fuziunea 
cu Mama Natură. Este secretul kalachakrei. 

Este astfel de înţeles convingerea că: Shambala 
este sursa acestei ştiinţe supreme, oculte. 

Un fapt de o importanţă deosebită trebuie notat. 
Secta conducătoare  Gelug-Pa a budismului tibetan 
reprezentată de Dalai Lama şi Panchen Rimpoche 
condamna toate demonstrațiile vizuale şi auditive ale 
fenomenelor psihice care tind să întărească încrederea 
omului numai n organele vederii şi ale auzului, în timp ce 
adevăratul scop al budismului, este trezirea percepţiei 
spirituale interioare. 

Practica sistemului  kalachakra face parte din 
instruirea discipolilor, dar ea nu este permisă decât în 
condiţii speciale care autorizează o manifestare 
excepțională. 

Tradiția Shambalei nu este mărginită la Tibet şi 
Mongolia, ea este întâlnită şi în alte ţări, Rusia mai ales, 
unde se regăseşte sub un nume şi trăsături diferite: 
„Pământul Apelor Albe”. 


Capitolul VI 
Pământul Apelor Albe 


În Rusia, printre Vechile Credinţe sau Strovery, 
circulă o stranie credinţă ce asigură că cel ce găsea calea 
cuceritorilor tătari spre Mongolia găsea Belovodye, 
Pământul Apelor Albe, unde oamenii sfinţi trăiau în 
singurătate, departe de josniciile lumii. 

În scrierea sanscrită, Pământul Etern, pe care nici 
apa nici focul nu-l pot distruge, era numit Insula Albă. Este 
mai mult decât o coincidenţă dacă Pământul Promis 
pelerinilor ruşi purta numele de Apele Albe. 

După folclorul rus, fantomaticul regat al Asiei 
ascunde numeroase peşteri secrete cu protecţia bine 


asigurată de enorme lanţuri muntoase cu piscuri 
înzăpezite. Legenda spune că un lac numit Lopon se 
întinde până lângă domeniul Oamenilor înţelepţi. Puţine 
cunoştinţe geografice sunt necesare pentru a identifica 
acest misterios la Lopon cu Lob Nor din Gobi în apropierea 
munţilor Altyn Taga şi cu Kun Lun cel înzăpezit despre 
care este vorba atât de mult în vechile texte chineze. Mai 
mult, suprafaţa acestui lac este acoperită parţial cu un 
strat imaculat de sare cristalizată. Cu siguranţă este unul 
din lacurile albe ale Pământului Apelor Albe. 

Scriitorul sovietic Chichkov face aluzie la Belovodye 
într-una din poveştile sale: 

„Este o ţară a minunilor, purtând numele de 
Belovodye. Cântecele şi poveştile abundă în informaţii 
despre acest subiect. E în Siberia, poate dincolo de ea, 
poate altundeva. Câmpii, munţi păduri fără vârstă trebuie 
traversate şi direcţia menţinută spre Levant, spre soare. 
Dacă destinul vă este astfel însemnat din naştere veţi 
vedea Belovodye. Această ţară nu este a cuiva. Toate 
adevărurile, toate binecuvântările stau aici din timpuri 
imemoriale, este într-adevăr un ţinut minunat”. 

(Alye Sugroby, Moscova, 1925) 

Folclorul şi literatura Rusiei străvechi sunt pline de 
detalii indicând că în spatele acestor fabule se ascunde un 
adevăr. Legenda ţării Belovodye are câteva asemănări cu 
Kitij, oraşul subteran ce poate fi atins numai de virtuoşi. 
Acest oraş al Sfinţilor Oameni, va rămâne, se spune, 
invizibil până la sfârşitul timpurilor. 

Cei ce credeau în această legendă aveau obiceiul să 
se întindă cu o ureche lipită de pământ în speranţa să audă 
clopotele bisericilor acestui oraş subteran. Celui ce 
doreşte să descopere acest loc al Adevărului, ţăranii 
bătrâni îi atrag atenţia că trebuie să aibă o voinţă 
neclintită. Era sfătuit să nu dezvăluie proiectul său 
părinţilor sau prietenilor, ce sa de roage şi să mediteze 
până când clarviziunea oraşului sfânt îi va fi apărut în faţa 
ochilor. Ca şi în cazul mitului ţării Belovodye, această 
poveste vorbea de asemenea de Calea Cuceritorilor 


Mongoli care trebuia luată de cel ce se apuca de 
cercetarea acestui loc sacru din Asia. 

Dar dacă pelerinul rus, în drum spre Pământul Sacru, 
era bine pregătit spiritual, a apropierea sa, gardienii 
locului secret îi ies în întâmpinare. Această certitudine 
este foarte tare şi fermă în mitul Belovodye. 

De-a lungul secolelor, pelerinii au făcut numeroase 
tentative pentru a descoperi amplasarea fabuloasă a ţării 
Belovodye, situată undeva în Asia Centrală. Destui 
cercetători s-au reîntors fără a o fi găsit şi unii nu mai 
venit niciodată. Se presupune că şi-au pierdut viaţa 
traversând deşertul Gobi sau Tibetul. Totuşi, aceste 
dispariţii n-au descurajat pelerinii şi zvonurile persistă în a 
asigura că numeroşi oameni au localizat efectiv acest ţinut 
misterios. 

Acum 60 de ani, murea în Rusia de Nord un călugăr - 
în oraşul Kostroma. Deşi era ştiut că el călătorise în India, 
a fost o surpriză descoperirea printre hârtiile rămase de la 
acest rus ortodox, a unui jurnal arătând intima lui 
cunoaştere asupra doctrinei Mahatmas-ilor himalayeni. 

Legenda rusă despre Tehoud sau [ara Minunilor 
aparţinea aceleiaşi categorii de povestiri populare ca şi 
mitul Belovodye. Ea povestea exodul spre oraşul subteran 
al unui grup de ruşi, nemulţumiţi, supăraţi de nedreptatea 
regimului țarist. Îndată ce ei au ajuns la marginile 
oraşului, drumurile ce i-au condus prin peşteri au fost 
obturate în spatele lor de bucăţi de stânci. Ei au lăsat 
totuşi promisiunea de a reveni şi de a povesti despre o 
nouă cunoaştere când timpul va veni. Această poveste are 
numeroase similitudini cu tradiţia Shambalei în Mongolia. 

După legenda Belovodye sau a Apelor Albe, în munţii 
înalţi, de lângă lacul Alb, se întinde o vale largă populată 
de oameni sfinţi. Reperele geografice arată lacul Lob Nor 
şi lanţul muntos Altyn Tagh, ramificaţia lanţului Kun Lun 
unde, după surse taoiste, trebuie să fie situat locul Mării 
Aurite a Estului sau a Nemuritorilor. 

Itinerarul împrumutat de pelerini nu este dificil de 
urmărit pe o hartă. El pleacă pe lângă valea râului Irtych 


din Siberia, după care călătorii traversează munţii Tien 
Chan pentru a atinge lacurile sărate din Gobi, la piciorul 
platoului tibetan. 

Raportul pe care l-a făcut profesorul Nicolas Roerich 
despre întâlnirile sale cu Bătrânii Credincioşi din Munţii 
Altai - la graniţa Mongoliei, este în întregime remarcabil, 
deoarece el dă numele precis al locului pe unde trebuie 
neapărat să treacă pelerinul care se îndreaptă spre 
Belovodye: 

„După un drum greu, dacă nu aţi pierdut calea, veţi 
ajunge la lacurile sărate. Această trecătoare este foarte 
periculoasă. Veţi ajunge apoi la munţii Bogogorch. Aici 
începe o cale ce este încă periculoasă, ea duce la Kokuchi. 
Luaţi apoi drumul care trece pe deasupra Ergor-ului şi 
urmaţi-l pentru a vă îndrepta spre regiunea zăpezilor”. 

Roerich explică că lacurile sărate sunt acelea din 
Tsaidam cu traversările lor periculoase. El, identifică 
Bogogorch în munţii Burkhan Buddha. Kokuchi este fără 
nicio îndoială, lanţul Kokuchili şi Ergor este platoul 
înzăpezit tibetan Chang Tang. 

Unul din interlocutorii lui Roerich - un bătrân - i-a 
relatat povestea celor doi bunici ai lui care hotărâseră să 
găsească Belovodye. Ei au lipsit 3 ani şi, la întoarcere, au 
descris familiei unele din minunile nemaipomenite pe care 
le văzuseră în ţinutul înţelepţilor. Această poveste, spusă 
de faimosul explorator al Asiei, merită o atenţie serioasă 
deoarece demonstrează că anumiţi oameni pot efectiv 
atinge Belovodye sau Shambala. Astfel deci, legenda 
ținutului Belovodye, ca şi acea a Shambalei, putea reflecta 
amintirea folclorică a unei străvechi aşezări a Oamenilor 
Perfecţi, care, în zorii istoriei, ghidau umanitate pe drumul 
către perfecţiune. 

Mulţi inşi şi-au sacrificat viaţa de-a lungul călătoriilor 
în profunzimile Asiei, dar alţii şi-au putut atinge obiectivul 
deoarece au lăsat descrieri ale unor lucruri uimitoare pe 
care le-au trăit pe acest pământ necunoscut. Poveştile lor 
arată că ar fi putut spune mult mai mult despre realizările 
obţinute cu autorul locuitorilor acestui loc secret, dacă n- 


ar fi fost rugaţi să jure că nu o vor face. 

O poveste de acelaşi fel, provine dintr-o mănăstire, la 
fost consemnată în sihăstrie de Vyshenski Uspenski) 
aproape de Chatsk, în provincia Tambov, în anul 1893. 
Folosindu-se de informaţii verbale şi de descrieri vechi la 
care n-au acces decât călugării ruşi cei mai învăţaţi, 
abatele Vladimir povesteşte legenda unui tânăr devenit 
emigrant după revoluţie. 

Povestea a fost publicată în America într-un ziar de 
limbă rusă, după al II-lea război mondial (Novaya Zaria, 
San Francisco, 24 aprilie 1949). 

Profesorul George  Grebenschikoff, din  Suthern 
College, Lakeland (Florida), a examinat această cronică, 
ajungând la concluzia că reprezintă o versiune 
convingătoare a unuia din aceste numeroase pelerinaje pe 
Pământul Apelor Albe, poate cea mai veche versiune 
cunoscută în istoria Rusiei: 

„Legenda ținutului Belovodye debutează în Grecia, la 
Mănăstirea Muntelui Athos, renumită pentru străvechea ei 
bibliotecă şi pentru disciplina rigidă care o urmau 
călugării înclinați spre misticism şi care trăiau pe o stâncă 
izolată. Se făcea că un tânăr credincios slav, Sergius, a 
trăit aici mult timp, în primii ani ai creştinizării ruse, 
înainte de reîntoarcerea sa în Rusia în trecere prin Bizanţ. 

Ajuns la Kiev, părintele Sergius, care nu ava atunci 
mai mult de 30 de ani, a spus prinţului Vladimir o poveste 
despre o ţară misterioasă din Est - Ţinutul Apelor Albe, 
unde se disting mai ales virtutea şi dreptatea. Era 
momentul când prinţul rus trimitea soli în Bizanţ şi la 
Roma în scopul alipirii Rusiei la civilizaţia creştină. 

Vladimir a fost, în acel moment fascinat de istoria 
pământului legendar, astfel că în 987 el a echipat şi trimis 
o expediţie importantă, având în frunte pe părintele 
Sergius, în căutarea acestui ţinut asiatic. S-a estimat în 
acea vreme că periplul putea dura 3 ani. Totuşi, ani şi 
decenii au trecut fără nicio veste de la expediţie, aşa că 
sfârşitul ei trist nu a fost pus la îndoială. 

În 1043, un om forte bătrân a apărut la Kiev, 


declarând că era călugărul Sergius pe care Vladimir îl 
trimisese să descopere în Asia, Pământul Minunilor. Cu 
religioasă uimire el povestea o istorie stranie, care a fost 
imediat consemnată pentru a i se perpetua amintirea 
printre misticii creştini ai mănăstirilor ruseşti. 

Părintele Sergius povestea că la sfârşitul celui de-al 
doilea an al călătoriei lor atât de dificile spre Est, expediţia 
pierduse multe din efectivele sale - atât oameni cât şi 
animale. Pe teritoriul deşertic, care putea fi Kazakhstan, 
întâlniseră numeroase schelete de oameni, de cai, de 
cămile şi de catâri. Toţi membrii expediției au fost atunci 
terorizaţi atât de tare încât au refuzat să meargă mai 
departe cu excepţia a doi dintre ei ce au acceptat să-l 
urmeze pe Sergius, Totuşi, la sfârşitul celui de-al treilea an 
de călătorie, aceşti doi tovarăşi fideli au trebuit să fie 
abandonaţi din cauza sănătăţii lor precare. Părintele 
Sergius însuşi era la limita îndurării dar era hotărât să 
urmeze calea sau să moară. Zvonurile auzite de la 
locuitorii acelor regiuni pe care le traversa îi arătaseră că 
de fapt ţinutul fabulos pe care-l căuta nu era o himeră. Un 
ghid, probabil mongol, în asigură că el cunoştea calea spre 
Regatul Sacru pe care el şi alţii îl numeau ara Apărată, 
Pământul Apelor Albe şi al Munţilor înalţi, Pământul 
Spiritelor Radioase, Pământul Focului Viu, Ţara Zeilor Vii 
sau Țara Minunilor. 

l-au mai trebuit încă trei luni Părintelui Sergius 
pentru a atinge frontiera lui Belovodye - lacul alb acoperit 
de stratul de sare. Ultimul său ghid a refuzat să meargă 
mai departe foarte speriat la gândul celor ce păzesc, 
invizibili, vârfurile înzăpezite. Călugărul rus, a rămas, fără 
frica morţii, şi plin de încredere în existenţa Sfinţilor. De 
altfel, era prea epuizat pentru a se întoarce din drum. 

După câteva zile de mers, se văzu abordat busc de 
doi străini care s-au făcut înţeleşi chiar dacă se exprimau 
într-o limbă necunoscută. Astfel, Sergius a fost dus într-un 
sat unde, după ce s-a odihnit, i s-a dat o muncă. Apoi, a 
fost condus în alt sat unde a fost acceptat ca un frate. 
Lunile şi anii trecând, călugărul slav a dobândit o mare 


cunoaştere. Era deosebit de fericit că îi găsise în sfârşit pe 
aceşti înţelepţi răbdători, compătimitori, atoate văzători şi 
care lucrează pentru profitul întregii umanităţi. Fără a fi 
văzuţi, nimic nu le scăpa din tot ce se petrecea în lumea 
exterioară. 

Părintele Sergius, dădea a înţelege că un mare 
număr de oameni, veniţi din ţările cele mai diverse, au 
încercat fără succes să intre în această lume. Locuitorii 
aveau o lege care permitea ca numai 7 persoane într-un 
secol să-i viziteze. Şase dintre ele trebuiau să se întoarcă 
în lumea exterioară, după ce dobândeau cunoştinţe 
secrete, a şaptea rămânea în lumea înţelepţilor, fără să 
îmbătrânească, deoarece pentru ea timpul era suspendat”. 

Această istorisire conţine schiţa Regatului Părintelui 
Jean despre cadre va fi vorba mai departe. Pământul 
Interzis sau Pământul Zeilor Vii - ce poartă aceste nume 
chiar şi în zilele noastre - nu poate fi decât în Tibet. Astfel, 
acest folclor al Rusiei se referă la existenţa reală a unei 
comunităţi de oameni inspirați - în inima Asiei - care se 
cheamă Pământul Apelor Albe. Şi aceasta este fără 
îndoială doar o altă versiune a tradiţiei Shambalei. 


Capitolul VII 
Purtătorii de lumină 


În capitolul precedent a fost descrisă oaza pierdută a 
unei înalte culturi spirituale. Poate fi examinată o 
posibilitate interesantă: Au fost marii reformatori ai 
civilizaţiei trimişi din acest centru pentru a eleva 
umanitatea la cel mai înalt grad de conştiinţă? 

Aceşti divini mesageri apăreau izolat şi, în anumite 
epoci au fost numiţi în India - avatar. Entităţi supraumane, 
ei se reîncarnează printr-un act de autosacrificiu pentru a 
salva umanitatea. Deoarece este imposibil de a trece în 
revistă toţi aceşti mesia, vor fi analizate pe scurt numai 
misiunile lui Krishna, Gautama Buddha şi lisus Cristos şi 


conexiunea lor cu pământul Magilor. 

Există şi alţi mesageri: profeţii. Acţiunea lor este de 
asemenea ghidată direct de aceşti mahatmas, conform cu 
locul şi timpul istoric în care trăiesc. Doi dintre aceşti 
profeţi, Moise şi Mahomed au fost aleşi aici pentru a 
ilustra această practică a ajutorului neîntrerupt dăruit de 
sursa de cultură cosmică. 

Doctrina Salvatorilor şi a profeților ascunde cea mai 
mare parte a ideologiei timpurilor trecute. Crearea unei 
noi lumi - socialiste şi mesajul lui Lenin vor fi discutate 
separat. 

Toate mişcările sociale sau religioase au drept ideal 
Binele Comun şi Pacea pe Terra şi sunt întotdeauna 
susţinute de Ierarhia Luminii. Poate părea straniu că 
ideologii total diferite au putut fi emanate de o singură 
sursă. Totuşi acesta este adevărul. Fiecare doctrină este 
destinată unei anumite epoci. Când conţinutul său se 
alterează ea dispare pentru a fi înlocuită de o ideologie 
mult mai dinamică şi mult mai oportună. Această 
eventualitate trebuia să îndemne la toleranţă dacă 
admitem că adevărul are mai multe feţe. 

Deschidem această discuţie cu viaţa lui Krishna, unul 
dintre cei mai vechi avatari cunoscuţi. Învățătura sa 
inspiră încă milioane de hinduşi ghidându-le existenţa. 
Krishna - născut de fecioara Devaki într-o colibă de păstori 
situată într-o frumoasă vale din Himalaya, la picioarele 
muntelui Meru, alt nume al Kapalei sau Shambala. 

El iubea toate fiinţele, chiar şi animalele sălbatice, şi, 
copil fiind strângea adesea pui de tigru în braţele sale. 
Când a crescut, înţelepţii au început să-l instruiască, astfel 
încât să poată exprima întreaga înţelepciune ce era în el. 
Într-o zi a primit iniţierea de la Marele Maestru al celor 
din Himalaya şi i-a fost ordonat să distrugă răul din lume. 
El a plecat atunci pe văile Gangelui şi ale Jumnei pentru a 
învăţa umanitatea, cântând din fluier pentru a scula toţi 
oamenii din toropeala în care se găseau învăluiţi - în lumea 
fizică - de Maya - iluzia. 

Ceea ce el a dăruit, este conţinut în dialogurile sale 


cu prinţul Arjuna, în cartea Bhagavad Gita: 

„Spiritul este nenăscut. 

Spiritul nu încetează niciodată să fie”. 

Omul evoluează de-a lungul încarnărilor sale, spune 
Krishna: 

„Numeroase fură reînnoirile naşterii mele. 

Arjuna! şi ale tale de asemenea! 

Dar eu le cunosc pe ale mele, tu le ignori pe ale tale”. 

Acum mii de ani, aceste cuvinte au fost spuse de 
Krishna în valea Gangelui pentru a lumina popoarele 
Indiei. Dar, la fel ca şi arborii, religiile se aprind şi se sting 
când superstiţia se insinuează, aşa cum Krishna prevăzuse: 

„Umanitatea se pierde prin propria sa ignoranță 
întunecând cunoaşterea”. 

Totuşi, Krishna a formulat legea Avatarilor: 

„De fiecare dată când Legea eşuează şi dezordinea se 
trezeşte. 

Sunt constrâns la o nouă naştere. 

Pentru a apăra virtutea, pentru a distruge răul. 

Pentru a restabili Legea, din timp în timp trebuie să 
mă renasc”. 

Ca şi naşterea lui Krishna, naşterea lui Gautama 
Buddha a fost în legătură cu ashramurile din Arhat 
(sanctuarele înţelepţilor) în munţii Himalaya. Când s-a 
născut fiul regelui Sudhodanna şi al reginei Maya din 
Kapilavista, la poalele munţilor înzăpeziţi, şapte înţelepţi 
au venit la palat să-l salute e Siddharta. Textele indiene 
spun că veneau dintr-o zonă din munţii Himalaya. La 
frageda vârstă de 16 ani - Siddharta Gautama s-a căsătorit 
şi a avut un fiu. Treizeci de ani mai târziu şi-a părăsit 
familia şi palatul pentru a deveni un călugăr rătăcitor - 
neputând suporta plăcerile unei vieţi facile după ce 
constatase că ea înconjurat de un ocean de nefericire. 

Marea misiune a lui Siddharta Gautama a fost de a 
ataca sistemul nedrept de caste al Indiei, şi de a oferi lumii 
o filosofie cosmică, prima în istorie. Ca şi ceilalţi avatari a 
fost un revoluţionar, el a înfruntat puterea existentă şi a 
pus sub semnul întrebării concepţiile ei perimate. 


„Binele face să vină binele iar răul naşte rău” - 
spunea prinţul care renunţase la tron pentru a căuta 
iluminarea şi a revărsa asupra lumii Lumina Spiritualităţii. 

Când sub un smochin sălbatic, Siddharta Gautama s- 
a iluminat şi a devenit un Buddha (iluminat) el s-a 
identificat complet cu Universul etern şi infinit. Pentru ca 
exemplul să-i poată fi urmat de discipolii timpurilor 
viitoare, şi-a exprimat Calea în 8 principii, cele 8 precepte 
ale vieţii: o credinţă dreaptă, o voinţă dreaptă, un 
cuvânt drept, o conduită dreaptă, o ocupaţie dreaptă, 
un efort drept, o  contemplaţie dreaptă şi o 
concentrare dreaptă. Îndată ce omul se eliberează de 
dorinţă - ne învaţă Buddha, el poate atinge eliberarea, şi 
se poate rupe din lanţul reîncarnărilor, absorbindu-se în 
Nirvâna - sălaşul păcii eterne. 

Există o legendă care lasă să se presupună că 
Gautama Buddha a călătorit în Shambala. Se spune că a 
părăsit câmpiile Indiei, şi merse călare timp de două 
săptămâni spre munţii Himalaya. Acolo el luă un drum pe 
care-l urmări 7 zile până când ajunse la cabana a unui 
bătrân vânător, care părea că-l aştepta. Dimineaţa 
următoare, îndată ce soarele începu să lumineze zăpezile 
din Himalaya, Gautama bău o băutură cu miere şi-şi 
continuă călătoria cu bătrânul până la prânz când ajunseră 
pe malul unui râu. 

Vânătorul îşi încordă arcul şi lansă o săgeată de-a 
latul cursului apei. Aşteptară în tăcere. La un moment dat 
Maestrul îşi scoase podoabele şi le dădu bătrânului. Acesta 
făcu gestul de a le arunca în apă. Brusc, un om înalt, 
purtând un veşmânt tivit cu blană, sosi de pe alt râu într-o 
barcă şi-l rugă pe Gautama să-l urmeze. După traversarea 
râului, urcară pe cai şi începură ascensiunea muntelui 
acoperit de zăpadă. În zori coborâră în sălaşul 
mahatmaşilor. 

Ca şi Krishna, Gautama Buddha vorbea despre 
reîncarnările sale: 

„lau constant forme diferite şi folosesc metode 
variate şi fără număr pentru a salva de nenorociri”. 


Scrierile budiste afirmă că, din timp în timp vine pe 
lume un Buddha, plin de înţelepciune şi de bunătate, un 
maestru pentru zei şi pentru oameni. Buddha însuşi a 
prezis naşterea unui viitor Buddha care se va numi 
Maitreya. 

Venirea lui lisus a fost o altă manifestare a Legii 
încarnărilor Divine pentru trezirea spirituală a umanităţii. 
La naşterea sa, trei magi sau mai mulţi au venit din Est 
pentru a-l saluta. Aşa cum am mai spus, această naştere 
era aparent aşteptată de aceşti înţelepţi. Exista o legătură 
între lisus şi Shambala? Faptul următor pare să o 
confirme: Magii sunt cunoscuţi pentru a fi dăruit iniţierea 
lor mithraică şi mazdaică vechilor preoţi Bon din Tibet, 
care mai spun pe de altă parte că această iniţiere vine din 
Shambala. 

Care a fost misiunea lui lisus? Să stabilească o ordine 
a lumii bazată pe iubire şi toleranţă, în care „nu există nici 
greci, nici evrei, nici circumcişi, nici necircumcişi, nici 
barbari, nici sclavi, nici liberi”. (Coloss 3.11) 

Mesajul său dinamic a umplut de speranţă plebea 
vastului Imperiu Roman care de întindea din Orientul 
Mijlociu până în Anglia. Milioane de sclavi şi de plebei au 
răspuns chemării şi au creat o vastă mişcare care a 
zdruncinat temeliile puternicului Imperiu Roman, Mesajul 
găsi totuşi puţin ecou printre patricienii care-şi conservau 
propria lor cultură filosofică şi ştiinţific moştenită de la 
greci, lisus a fost primul care a început distrugerea 
sclavagismului. 

În lucrarea sa Qvod Omnis Probus Liber, Philon 
Evreul a făcut un comentariu ce spune că esenienii - o 
sectă iniţiată în marile mistere - au fost, fără îndoială, 
instigatorii luptei de emancipare a primilor creştini: 

„Esenienii vedeau în sclavagism o violare al legii 
Naturii care i-a făcut pe toţi oamenii fraţi şi liberi”. 

În orice caz, la început, creştinismul a fost o forţă 
revoluţionară. Creştinii aveau o reţea secretă de centre 
unde se ajutau pe tăcute. Mesajul lui lisus a restabilit 
egalitatea tuturor în faţa lui Dumnezeu, iar înfrăţirea între 


oameni a început să mineze structura aristocratică şi 
naționalistă a lumii Imperiului Roman. 

Dar, când Constantin a ridicat fără scrupule 
interdicţia şi a făcut din creştinism o religie de stat pentru 
a satisface plebea romană, mesajul de îndurare şi pace 
adus de lisus a fost pierdut pe vecie. Focul Inchiziției şi 
sângele vărsat în timpul Războiului de Treizeci de Ani, 
probează cât de puţin rămâne dintr-o doctrină fondată în 
întregime pe dragoste şi toleranţă. Evreii, de la care 
naţiunile occidentale u luat o parte a religiei, au fost 
supuşi celui mai îngrozitor masacru de către regi: milioane 
torturați de Inchiziţie - acte respingătoare de ingratitudine 
istorică. 

Ar fi nedrept să concluzionăm că eforturile Marilor 
Maeştri au fost sterile. Avatarii vin să ajute umanitatea mai 
mult decât să se ofere mulţimii ca obiecte de adoraţie, Ei 
doresc ca mulţimile's beneficieze de Lumina lor şi nu 
creează sisteme fixe înăbuşind gândirea. 

A fost Iisus în India în tinereţea sa? N 

Teologii refuză această posibilitate. In acest timp 
misionarii catolici cum ar fi Francisco de Azvedo şi 
Hippolyte Desideri au adus din Tibet unul în 1631 şi altul 
în 1715, comunicări (note) scrise despre acest subiect - ce 
se găsesc acum în biblioteca Vaticanului. 

În zilele noastre chiar, turiştii care vizitează Srinagar 
în Caşmir, sunt invitaţi să vadă aşa-zisul Mormânt al lui 
lisus care a fost descoperit în această parte necreştină a 
lumii. Lângă acest loc sfânt al lui Issa (traducerea, sau 
transcrierea fonetică a lui lisus) se produc vindecări 
miraculoase şi se răspândesc parfumuri suave venind din 
subsolul monumentului care acoperă groapa. 

În 1887, Nicolas Notovich, un ziarist rus, a călătorit 
în Ladakh, provincie tibetană a Indiei şi a locuit o vreme în 
lamaseria Moulbek. Preotul mănăstirii, un erudit, i-a arătat 
o carte curioasă, foarte veche care pretindea că este 
poveste tinereţii lui lisus, numit Issa în text. Ziaristul s-a 
preocupat intens de vechea carte tibetană şi cu ajutorul 
unui interpret al mănăstirii Himis, a tradus-o în franceză. 


La întoarcerea sa în Europa Notovich publică la 
Paris, apoi la Londra lucrarea sa sub titlul Viaţa 
necunoscută a lui Cristos. 

Fapt semnificativ: cardinalul Rotelli, la Paris s-a opus 
violent publicării ei. La Roma, un alt cardinal i-a oferit lui 
Notovich o sumă importantă care i-a acoperit cheltuiala 
călătoriei în India, cu condiţia opririi difuzării cărţii. In 
Rusia arhiepiscopul Kievului l-a sfătuit direct pe autor să 
nu-şi publice cartea. Acest ultim avertisment conţinea o 
ameninţare mai serioasă decât celelalte două, deoarece la 
reîntoarcerea sa în Rusia, Nicolas Notovich a fost 
persecutat de Sinodul Bisericii Ortodoxe şi trimis în exil la 
graniţa arctică a Siberiei, cu ajutorul poliţiei secrete a 
ţarului. 

Când un scriitor reputat îşi riscă nu numai cariera ci 
chiar şi viaţa pentru un manuscris, aceasta probează 
sinceritatea totală a acelui om, responsabil de publicarea 
în Europa a cărţii tibetane. 

Traducerea lui Notovich arăta clar provinciile din 
India vizitate de lisus: 

„Atunci el părăsi Nepalul şi munţii Himalaya, cobori 
în valea Radiputana şi merse spre vest, predicând 
diverselor popoare suprema perfecţiune a omului”. 

Această cronică sugerează că lisus n-a mers numai în 
India ci chiar în Himalaya - reşedinţa Maeştrilor. 

Credinţa că lisus a fost în India a fost împărtăşită şi 
de un personaj de asemenea eminent - rezidentul englez 
din Caşmir din 1911, Sir Francis Younghusband, care a 
scris aceste rânduri în cartea sa numită Kashmir: 

„Acum 1900 de ani trăia în Kashmir un sfânt numit 
Yus Asaf, care propovăduia în pilde (parabole), folosind 
multe dintre spusele lui Cristos - de exemplu parabola cu 
seminţele. Mormântul său se găseşte la Srinagar şi teoria 
fondatorului sectei Qadiani este că Yus Asaf şi lisus sunt 
una şi aceeaşi persoană”. 

Jawaharlal Nehru, vechiul prim-ministru al Indiei a 
făcut de asemenea aluzie la această tradiţie: 

„Peste tot, în Asia Centrală, în Kashmir, în Ladakh, în 


tibet şi chiar în alte locuri în nord, subzistă o credinţă 
fermă că lisus sau Issa a călătorit prin aceste ţări”. 

Un detaliu interesant din lucrările care-l urmăresc pe 
lisus în tinereţea sa, este menţionat într-o scriere a lui 
Nicolas Roerich: 

„Am întâlnit de asemenea o altă legendă relatând 
cum Cristos, în tinereţea sa, a ajuns în India cu o caravană 
de negustori şi a început studiile despre cea mai înaltă 
înţelepciune în Himalaya. Versiuni deferite ne sunt date de 
această legendă care este larg răspândită de-a lungul 
provinciei Ladakh, Sinkiang şi Mongolia, dar toate 
concordă în punctul că în timpul absenței sale, Cristos a 
fost n India şi în Asia”. 

În 1967 emigranţi tibetani au publicat în India, 
Dicţionarul Tibeto-Shanshun care conţine texte extrase 
din străvechile cărţi Bon. Un paragraf prezintă un interes 
deosebit: 

„Cel care face miracole Esses a venit atunci din ţările 
din Shanshun-Mar (Tibetul de Nord)”. 

Un alt pasaj descrie cum Maestrul Esses sau Eshe 
predica în Persia în primul secol al erei noastre. 

Esses este semnalat printre zeii supremi ai cultului 
Bon. Un tanka (drapel sacru al credincioşilor Bon 
reprezintă pe Adi-Buddha - sau echivalentul său Bon în 
centrul tabloului cu viitorul Mesia la stânga sa şi Esses la 
dreapta. Bronislav Kuznetsov, un savant sovietic, a scris 
despre aceasta: 

„Cred că sunt motive serioase să admitem că Esses 
era lisus, dar vei conveni împreună cu mine că a afirma 
prezenţa sa efectivă în Tibet, nu va fi posibilă decât când 
vom descoperi despre aceasta fapte şi probe suficient de 
serioase”. 

Această cercetare rusească a furnizat o contribuţie 
importantă ipotezei călătoriilor lui lisus în Asia, deşi ea a 
fost avansată de un cercetător ştiinţific şi nu de un teolog 
sau un teozof. 

Învăţământul secret al Estului afirmă că Confreria 
Esenienilor a fost la originea creştinismului şi că lisus 


însuşi, era, precum Jean Baptist, un esenian. Problema de 
a şti dacă Esenienii sau Terapeuţii au fost în legătură cu 
primii creştini, a fost dezbătută de episcopul Eusebiu, 
istoric ecleziast al secolului III, care este fără îndoială o 
autoritate în materie. El declara că „vechii terapeuţi erau 
creştini şi vechile lor scrieri erau vechile noastre 
evanghelii şi scrieri”. 

E posibil ca ceea ce se considera cronologia vieţii lui 
lisus consacrată, să fie total eronată. Evangheliile au fost 
scrise un secol sau două după lisus Cristos, o pauză destul 
de lungă pentru exactitatea relativă a unui raport istoric. 

E surprinzător de constatat că Flavius Josephe, 
istoric din Palestina secolului I, nu face nicio menţiune 
despre lisus şi creştini. Pliniu cel Bătrân care a tratat 
ludeea în anii '70 e.n. În Istoria Naturală citează 
micuţele aforisme ale Esenienilor de pe ţărmul Mării 
Moarte, dar rămâne complet mut despre creştini, care, în 
acea epocă, ar fi trebuit să fie mult mai numeroşi decât 
esenienii despre care Philon Evreul estima că n-ar fi fost 
mai mult de 4.000 în toată Palestina. De altfel Philon, 
contemporan cu lisus şi mare erudit ignoră la fel în 
scrierile sale prezenţa mişcării creştine, Talmudul nu face 
aluzie la lisus înaintea secolului III, şi mai mult apoi se 
referă la surse din afara rabinismului. Acum să facem o 
scurtă analiză a acţiunii Profeţilor. 

Misiunea principală a lui Moise a fost de a crea 
credinţa într-o divinitate universală care nu trebuia să fie 
reprezentată sub o formă umană, animală sau astronomică 
- general adoptată pentru zeii de piatră de pe templele 
anterioare. Această tendinţă de abstractizare într-o epocă 
de idolatrie a reprezentat un pas decisiv pentru religie. 

De-a lungul istoriei, conceptul mozaic despre 
Dumnezeu Unic a fost împrumutat şi de alte popoare şi a 
contribuie, în contextul general, la progresul civilizaţiei. 
Cele 10 Porunci reprezintă un cod etic subtil pentru 
folosinţa unei societăţi civilizate. A fost totuşi o contribuţie 
a lui Moise nu numai în favoarea Israelului ci în beneficiul 
întregi omeniri. Trebuie adăugat că această credinţă în 


venirea unui Mesia face parte din credinţa iudaică. 

Când un negustor numit Mahomed a trăit apariţia 
îngerului (Arhanghelului) Gabriel într-o grotă de pe 
Muntele Hira, după ce fusese presă disperării pe o faleză, 
istoria Islamului a fost gata, Acest om norocos trăia 
simplu, aproape spartan, Dotat cu un spirit practic 
scânteietor, era capabil să mediteze totuşi asupra 
adevărurilor abstracte. El a primit revelaţia că o Voinţă 
Divină impregnează toată creaţia şi că oamenii trebuie 
deci, să i se supună. Astfel, ca şi Moise a răsturnat idolii şi 
a proclamat existenţa unui singur Dumnezeu, Allah, căruia 
îi era profet. El şi-a eliberat sclavii, a trăit printre săraci şi 
dezmoşteniţi şi, la chemarea sa către mase, a adunat şi a 
unificat în întregime Arabia. 

O alegere era oferită celor convinşi, Coranul, cu 
fraternitatea, egalitatea şi mila sa, sau sabia Profetului. 
Astfel musulmanii „supuşi Voinţei Divine”, s-au răspândit 
din Arabia în Spania. Dispoziţiile (legile) vârstei clasice 
(înaintaşilor) au fost în parte salvate pentru arabi, care au 
tradus o parte din operele greceşti şi latine şi le-au 
transmis Europei Occidentale. A fost un timp când 
imperiul Maur ara singurul stat civilizat al lumii, cu 
universităţi deosebite unde se înghesuiau studenţii pentru 
a învăţa medicina, astronomia, matematicile şi alte ştiinţe. 
Singura lumină care a strălucit în perioada Evului 
întunecat a fost aceea provenind din Islam. 

Ca şi iudaismul, Islamul ne învaţă că Muntazar sau 
Mahdi, viitorul Mesia va veni să deschidă era dreptăţii 
divine. Liste profeților este n realitate mult mai lungă, şi 
nume ca Zoroastru, Lao Tse, Confucius, Mahavira, Guru 
Nanak, şi altele ar trebui pomenite. Este suficient de a 
spune că toate doctrinele fondate pe Fraternitatea între 
Oameni emană direct sau indirect din ţinutul Magilor cei 
Mari. 

Este important de notat că în ciuda marilor diferenţe 
pe care le prezintă doctrinele, ele sunt adaptate unei 
anumite părţi a lumii, cu un mesaj concis, consacrat unei 
epoci anume, Ele nu au valori absolute, deoarece adevărul 


este relativ vând e prezentat parţial. Un mare număr de 
războaie şi de persecuții crude au fost cauzate de 
instituţiile religioase. Acestea nu ar fi trebuit să se producă 
dacă popoarele ar fi înţeles că religiile au fost create 
pentru progresul umanităţii. Religiile sunt făcute pentru 
popoare şi nu popoarele pentru religii, Sistemele politice 
sunt făcute pentru umanitate şi fiinţele umane nu trebuie 
sacrificate pentru ele. 

Când a fost întrebat Solon dacă a dăruit grecilor cele 
mai bune legi, el a răspuns: „cele mai bune pe care sunt 
capabili să le înţeleagă”. 

Ierarhia Shambalei aduce umanităţii legi şi doctrine 
de care omul poate beneficia într-un moment particular. În 
capitolul următor, vor fi trecute în revistă apariţiile 
periodice ale mesagerilor Shambalei, la fel ca şi tentativele 
înţelepţilor în cursul istoriei, pentru a preveni violenţa şi 
vărsarea de sânge. 


Capitolul VIII 
Apollonius în Tibet 


Biserica creştină a uzat de toată puterea sa pentru a-l 
face pe Apollonius din Tyane să treacă drept un mut sau, 
mai rău, un complice al diavolului. Minunile lui Apollonius 
au tulburat pe primii Părinţi ai Bisericii aşa cum putem 
vedea din jena manifestată de Justin Martirul: 

„Cum se explică faptul că talismanele lui Apollonius 
au puterea să calmeze furia valurilor, violenţa vânturilor şi 
atacurile fiarelor sălbatice şi, în timp ce miracolele 
Domnului Nostru nu sunt probate (conservate) decât de 
tradiţie, cele ale lui Apollonius sunt mult mai numeroase şi 
se manifestă efectiv prin fapte atât de concrete că 
antrenează (conving) toată asistenţa”. 

Mărturia istorică atesta existenţa reală a lui 
Apollonius. Istoria romană spune că împăratul Caracalla a 
ridicat un sanctuar în memoria acestuia şi Alexandru 


Severul a expus o statuie a lui Apollonius în templul său 
privat. Muzeul Capitoliului din Roma are un bust al lui. 

Împărăteasa Iulia Doamna, a doua soţie a lui 
Septimiu Severul, a arătat vieţii lui Apollonius din Tyane 
un interes atât de viu, încât, în anul 201 e.n. ea i-a cerut lui 
Flavius Philostrate să scrie o bibliografie a acestui filosof. 
Deşi Apollonius din Tyane a fost un contemporan al lui 
lisus, sarcina lui Philostrate a fost mai puţin grea decât 
aceea a celor patru evanghelişti deoarece împărăteasa i-a 
pus la dispoziţie 97 de scrisorile lui Apollonius, Cărţile lui 
Moeragenes (?). Documentaţia lui Philostrate a fost prin 
urmare solidă şi concretă, chiar dacă ne descrie lucruri 
aparent fabuloase. 

Apollonius din Tyane s-a născut în Cappadochia 
(acum Turcia Centrală) în anul 4 î.e.n., precis anul care se 
presupune a fi anul naşterii lui Crestos. Era înalt, frumos şi 
remarcabil de inteligent, L 14 ani, maeştrii săi nu au mai 
putut continua instruirea sa deoarece ştia mai mult decât 
ei. La 16 ani a intrat în Templul lui Esculap şi a pronunţat 
(rostit) Jurământul pitagoricienilor. Trăind o viaţă ascetică 
s-a dezvoltat urând într-un mod surprinzător, dobândind 
clarviziunea şi puterea de a vindeca. 

În acelaşi timp s-a ataşat puternic de ideile de 
dreptate şi justiţie socială atacând acelea de exploatare ale 
săracilor, Philostrate relatează un incident despre o 
înşelătorie la cântărirea seminţelor pentru cei sărmani, de 
altfel foarte scumpe. Consternat tânărul Apollonius l-a 
apostrofat pe negustorul de grâu: 

„Pământul este mama noastră, a tuturor” - strigă el - 
„deci el este drept, dar tu eşti profund nedrept şi ticălos 
pretinzând roadele lui numai pentru profitul tău, şi dacă nu 
te vei căi n-o să-ţi mai dau voie să stai aici”. 

Amenințarea sa a avut efectul scontat şi l-a oprit pe 
înşelătorul fără scrupule. 

Un eveniment important s-a produs în ordinea zeilor 
(importanţa zeilor) în viaţa Tânărului neoplatonician atunci 
când un preot al lui Apollo din templul lui Daphne, i-a adus 
câteva plăci de natal acoperite de diagrame. Era cartea 


călătoriilor lui Pitagora de-a lungul deşerturilor, fluviilor şi 
munţilor, cu reprezentări ale elefanților şi alte simboluri 
indicând drumul pe care-l luase filosoful pentru a merge în 
India. Apollonius a decis să urmeze acelaşi itinerar şi-şi 
organiză lunga sa expediţie. 

Ajuns în Babilon, comportamentul său excentric l-a 
fascinat pe rege atât de tare încât l-a invitat pe Apollonius 
să-şi prelungească şederea sa în regat. Acolo, la Ninive 
(Mespila) l-a întâlnit pe Damis Asirianul care a devenit 
ghidul său, tovarăşul său loial şi elevul său. Este datorat în 
mare măsură lui Damis faptul că putem citi povestea 
peregrinărilor lor în India şi Tibet. 

După o lungă şi dificilă călătorie, Apollonius şi Damis 
au traversat Indusul şi au urmat cursul Gangelui şi la un 
moment dat au părăsit valea acestuia luând-o spre nord, în 
munţii Himalaya şi au urcat lanţul muntos pe jos vreme de 
18 zile. Acest drum îi conducea în Nepalul de Nord sau în 
tibet. Dar Apollonius avea o carte şi ştia exact unde este 
ţinutul înţelepţilor. 

În ciuda încrederii lor, fapte tulburătoare au început 
să se producă odată cu apropierea de destinaţie. Aveau 
strania senzaţie că drumul pe care tocmai treceau dispărea 
subit în spatele lor. Treceau printr-un loc încântător în 
care peisajul însuşi era schimbător, şi se transforma pentru 
ca cel ce trecea să nu poată să-şi stabilească un punct de 
reper fix. fenomene identice au fost povestite, secole mai 
târziu de mai mulţi exploratori care au fost părăsiţi de 
călăuzele ce au refuzat să treacă „frontiera interzisă de 
zei”. Aceasta confirma bizarele incidente menţionate de 
Philostrate. 

Un tânăr cu ten închis a apărut brusc în faţa lui 
Apollonius şi Damis şi s-a adresat în greceşte filosofului ca 
şi când venirea sa era aşteptată: 

„Drumul vostru trebuie să se oprească aici, dar 
trebuie să mă urmaţi, oricine aţi fi, deoarece acest ordin a 
fost dat de Maeştrii înşişi”. 

Cuvântul  „maeştrii” suma agreabil în urechile 
pitagoricianului Apollonius sân Tyane, aşa că abandonă 


deci cu bucurie purtători şi bagaje pentru a nu-l lua cu el 
decât pe fidelul Damis. 

Când Apollonius din Tyane a fost prezentat Regelui 
înţelepţilor al cărui nume era larchas sau Hiarchas 
(Maestru Sfânt) a fost surprins să descopere că acel 
conţinut al scrisorii pe care trebuia să i-o dea era deja 
cunoscut de acesta, la fel ca şi toate incidentele lungii sale 
călătorii de la Cappadoce până acolo. 

Apollonius a rămas mult luni în această regiune 
transhimalayană. În timpul acestui sejur filosoful şi Damis 
au putut admira lucruri incredibile cum ar fi fântâni din 
care izvorăsc raze albastre de o lumină strălucitoare. 

Nişte Pantarabes sau pietre fosforescente iradiau o 
asemenea lumină, încât noaptea se preschimba în zi. 
Lămpi asemănătoare, considerate ca miraculoase au fost 
văzute în Tibet şi de Pere Huc (Tatăl Huc) în sec. XIX. 

După Damis, locuitorii acestui oraş ştiau să utilizeze 
energia solară. Înţelepţii pot folosi gravitația pentru a se 
ridica în aer la o înălţime de 3 picioare şi chiar pot zbura. 
Apollonius a observat în cursul unei ceremonii că înţelepţi 
lovesc solul cu bastoanele lor şi se ridică în văzduh. 
Fenomene asemănătoare au fost văzute şi verificate în 
Tibet de exploratoarea Alexandra David-Neel în sec. XX, 
ceea ce validează povestea lui Philostrate. 

Realizările ştiinţifice şi intelectuale ale locuitorilor 
acestui oraş pierdut l-au impresionat atât de tare pe 
Apollonius încât fu absolut de acord când regele Hiarchas 
i-a zis: 

„Ai ajuns la oamenii care ştiu tot”. 

Damis nota că gazdele lor himalayene „trăiesc 
simultan pe pământ şi în afara lui”. Această remarcă 
enigmatică semnifică oare că înţelepţii erau capabili să 
trăiască în două lumi - cea fizică şi cea spirituală, sau că 
aveau modalitatea de comunicare cu alte planete? In ceea 
ce priveşte sistemul lor social se pare că era un fel de 
comunitate deoarece, după cum zice Apollonius „ei nu 
aveau nimic şi în acelaşi timp posedau toate bogăţiile 
lumii”. Despre ideologia lor nu se poate spune decât că 


regele Hiarchas povestea despre o filosofie cosmică 
potrivit căreia „universul este un lucru viu”. 

Când a venit timpul să se despartă, Apollonius a spus 
înţelepţilor din munţi: 

„Am venit la voi pe calea pământului şi mi-aţi deschis 
nu numai cale apei ci şi, graţie înţelepciunii voastre, pe 
aceea a cerului. Tot ceea ce m-aţi învăţat, voi duce grecilor 
şi, dacă nu voi fi băut degeaba Cupa de Tantal, voi rămâne 
în legătură cu voi ca şi cum aţi fi prezenţi”. 

Nu este oare aici o referire foarte clară a unei 
metode telepatice de comunicare? 

Maeştrii Spirituali ai lumii l-au însărcinat pe 
Apollonius cu o misiune. Trebuiau mai întâi răspândite 
anumite talismane sau magneti în locuri care vor căpăta în 
viitor o semnificație istorică. Să fie oare acestea 
fragmentele din miraculoasa Chintamani cea din turnul 
Shambalei? Filosoful trebuia apoi să clatine tirania Romei 
şi să umanizeze un regim fondat pe sclavie. 

Incet, cei doi oameni au coborât în câmpiile Indiei 
luând din nou lungul drum spre Occident. Au ajuns într-un 
sfârşit la Smyrna unde, după spusele regelui Hiarchas, 
Apollonius trebuia să regăsească o statuie de-a sa din 
ultima reîncarnare sub trăsăturile lui Palmede. Damis 
atestă că filosoful n-a întâmpinat nicio greutate în 
descoperirea amplasării exacte indicată de rege. 

Autorităţile romane nu l-au lipsit pe călător de 
întrebări la reîntoarcerea sa în Italia. Răspunzând la 
întrebarea „Ce crezi despre Nero, Apollonius?”, filosoful 
grec a răspuns: „Puteţi crede că e mai convenabil pentru el 
să cânte dar eu cred că ar fi mai bine pentru el să tacă”. A 
avea o astfel de opinie în acel timp când guvernul imperial 
proceda la o epurare printre filosofi, era o provocare 
primejdioasă. 

Apollonius din Tyane s-a văzut curând târât în faţa 
tribunalului roman unde s-a produs un incident 
extraordinar: 

„Când procurorul citea documentul care conţinea 
acuzaţiile aduse lui Apollonius, literele începură să se 


înceţoşeze şi apoi dispărură din faţa ochilor stupefiaţi ai 
acestuia. În locul textului acuzator, tribunalul s-a găsit în 
faţa unei foi albe, şi a fost nevoit să-l elibereze pe filosof”. 


paragraf neclar 


Totuşi, sub domnia lui Vespasian, înțeleptul 
Apollonius a fost atât de apreciat încât a fost numit 
consilierul împăratului. Când Titus fiul lui Vespasian i-a 
urmat la tron, filosoful a fost consultat spre a guverna mai 
moderat (mai puţin). Noul împărat i-a răspuns: „În numele 
meu şi al ţării mele îţi mulţumesc şi voi păstra sfaturile 
tale în memorie pentru viitor”. 

Răspunzând unei invitaţii a organizatorilor Jocurilor 
Olimpice care l-au rugat să accepte să le fie oaspete de 
onoare, Apollonius a expus scopul final al misiunii cu care 
era însărcinat: 

„M-aţi invitat la Jocurile Olimpice” - scria el - „şi mi- 
aţi trimis mesageri în acest sens. voi asista cu plăcere la 
competiţiile voastre sportive dar aceasta nu mă va forţa să 
abandonez arena mult mai vastă a luptei morale”. 

Împăratul Titus n-a domnit decât 2 ani, după care i-a 
succedat la tron fratele lui, Domițian, mult prea crud şi 
prea orgolios ca să asculte de profet. Aparenţa orientală pe 
care o adoptase acesta - barbă şi păr lung - l-a exasperat 
pe Domițian şi bătrânul Apollonius în vârstă de 85 de ani a 
fost acuzat de sacrilegiu şi conspirație - adică de activităţi 
antiromane. 

În faţa Curţii, marele şi maiestuosul filosof l-a judecat 
cu un suveran dispreţ pe Domițian, pe care-l cunoştea de 
mic copil. Patricienii, speriaţi, şi-au amintit de faptele 
stranii întâmplate în faţa Tribunalului lui Nero. Pentru a 
evita un eşec public, Domițian şi judecătorii l-au scutit pe 
înţelept de unele din acuzaţii cu condiţia să-şi recunoască 
vina. 

În faţa împăratului roman, Apollonius s-a învăluit 
maiestuos în mantia sa şi i-a răspuns: 

„Tu poţi să-mi închizi corpul, dar nu şi sufletul” - 


spuse el - „şi adaug că nici măcar corpul meu nu-l deţii”. 

După aceste cuvinte a dispărut din mijlocul adunării 
într-o lumină orbitoare, în prezenţa miilor de cetăţeni 
romani care umpluseră galeriile publice. După această 
demonstraţie extraordinară guvernul imperial a decis că e 
mai bine să-l ignore pe filosof pentru a nu provoca răscoale 
printre numeroşii săi simpatizanți. 

În timp ce ţinea un discurs în Efese, în 96, Apollonius 
din Tyane, deja centenar, s-a oprit brusc, a aruncat o 
privire ciudată spre pământ, a înaintat trei paşi şi a strigat: 

„Loviţi despotul, omorâţi-l!” 

Tot oraşul a fost surprins şi bulversat, marea 
majoritate a locuitorilor asistase la această reuniune în aer 
liber. Arunci filosoful a exclamat: 

„Pe Atena, e drept astăzi că tiranul a fost lovit”. 

În acea epocă, veştile de la Roma făceau multe zile 
pentru a ajunge la Efese. Când curierul poştal a sosit, el 
aducea un comunicat relatând asasinarea lui Domițian la 
Roma. Fapt remarcabil: evenimentul s-a produs în 
momentul precis când Apollonius îşi ţinuse discursul său 
istoric. 

Moartea filosofului i locul în care a fost înmormântat 
nu sunt menţionate în izvoarele istorice. Apollonius a fost 
oare capabil să-şi prelungească viaţa dincolo de 100 de ani 
ce sunt recunoscuţi că i-ar fi atins? S-a reîntors oare în 
lumea transhimalayană a Maeştrilor? 

Misiunea lui Apollonius poate, în tot cazul, să fie 
considerată ca îndeplinită în mod fericit deoarece el a 
deschis era celor Cinci Împărați Buni: Nerva, Traian, 
Adrian, Antoniu Piosul şi Marc Aureliu. Ultimii doi mai ales 
au fost mari idealişti şi gânditori, de fapt Marc Aureliu a 
fost un mare filosof şi prin atitudinea lui a fost un răspuns 
cugetării lui Platon care afirmă că: atâta timp cât regii nu 
vor deveni filosofi nu va începe epoca de aur. 

Influenţa înţeleaptă a lui Apollonius din Tyane 
deschisese calea celor Cinci Împărați Buni ai Romei; ar fi 
total greşit să se pretindă că Maeştrii n-au avut nicio 
influenţă benefică asupra umanităţii. lar dacă acţiunea n-a 


fost totuşi determinantă cum ar fi putut fi, vina este numai 
a umanităţii însăşi care a rezistat totdeauna tentativelor 
celor ce veghează asupra ei când aceştia au vrut să 
introducă în relaţiile umane Doctrina Inimii. 


Capitolul IX 
Regatul Părintelui Jean (loan) 


Anumite hărţi medievale indică, în Asia, o întindere 
misterioasă desemnată sub numele „Regatul Părintelui 
Jean (loan) ”: 

„Ea se întinde, geografic vorbind, din Turkestan în 
Thet şi de la munţii Himalaya la deşertul Gobi”. 

Amplasarea acestui loc prezintă analogii curioase cu 
domeniul lui Hiarchas (Sfântul Maestru) descris de 
Philostrate în biografia lui Apollonius din Tyane. 

În 1145 istoricul Otto de Freising a auzit vorbindu-se 
de părintele loan, un rege-preot care trăia „dincolo de 
Armenia şi de Persia, în Extremul Orient”. El presupusese 
apartenenţa sa ca fiind la descendența străveche a regilor 
Magi citați de Evanghelie. Cronica lui Alberic de Trois 
Fontaines menţionează că în 1165 o scrisoare a acestui 
conducător asiatic i-a parvenit lui Manuel I Commene, 
bazileu al Bizanțului, lui Frederic I Barbarossa, împăratul 
Sfântului Imperiu Roman-Germanic, asemenea mesaje din 
partea părintelui Ioan fiind primite şi de alţi regi. 

Numeroase documente aparţinând acestei 
corespondențe diplomatice a părintelui loan se mai găsesc 
încă în arhivele Vaticanului şi cea mai mare parte din ele n- 
au fost publicate niciodată. În 27 septembrie 1177 Papa 
Alexandru al II-lea adresa din Veneţia o scrisoare 
„ilustrului şi magnificului rege al Indiei”. Aşa cum remarcă 
just Enciclopedia Catolică: „judecând după detaliile 
scrisorii, este sigur că destinatarul nu era un personaj 
mitic”. 

Adresând „faimosului şi măreţului rege al Indiei” 


binecuvântarea sa apostolică, Papa spunea că „auzise 
vorbind despre el numeroase persoane şi în special 
Maestrul Filip - prietenul şi medicul nostru care s-a 
întreţinut cu mari şi onorabili oameni ai regatului vostru”. 

Doctorul Filip a luat scrisoarea şi a plecat în Asia. 
Din nefericire, finalul misiunii sale n-a fost niciodată 
revelat. Trimisul pontific a murit în cursul călătoriei dale 
sau a ajuns în Regatul Părintelui loan? 

Această ţară îndepărtată este plină de minuni. 
Împăratul cel misterios o conduce cu un sceptru din 
smarald pur: 

„În faţa palatului său se găseşte o oglindă în care 
suveranul poate să observe toate evenimentele” care se 
întâmplau nu numai în provinciile regatului său ci chiar în 
ţările învecinate. Dragoni zburători transportau rapid 
oamenii prin aer, de-a lungul unor distanţe foarte mari. Un 
elixir al adevărului purifica toate persoanele care îl beau 
ajutându-i să-şi dezvăluie adevărata identitate. Este 
motivul pentru care „spiritele impure” nu îndrăzneau 
niciodată sa de apropie de vecinătatea regatului. Graţie 
acestui procedeu, nicio altă „psihoterapie” nu era 
necesară. Cea mai mare atracţie a ţării era probabil 
Fântâna Tinereţii Veşnice. Atunci când bărbaţi sau femei 
doresc să fie reîntineriţi le este suficient să observe nişte 
tinerei după care să bea trei înghiţituri din apa fântânii. 
Brusc boala sau bătrâneţea dispăreau şi ei se regăseau la 
vârsta de 30 de ani. Se spune că părintele loan însuşi şi-a 
prelungit astfel viaţa până la patriarhala vârstă de 562 de 
ani. 

Aşa numitele „pietre ale vulturilor” erau capabile nu 
numai să redea acuitatea vizuală dar chiar să facă invizibil 
pe cel ce le purta în montura unor inele. Alte pietre magice 
puteau încălzi sau îngheţa orice substanţă, puteau lumina 
peisajul pe o distanţă de 8 km sau puteau întuneca 
împrejurimile cu o beznă absolută. Intrarea sanctuarului 
care ascundea o piatră magică era păzită de doi bătrâni 
care nu lăsau să pătrundă decât vizitatorii virtuoşi. Un 
turn enorm de 30 de etaje se ridica în oraşul părintelui 


loan.  Săraci nu existau în regat, dreptatea era 
învingătoare peste tot, crima şi viciul fiind necunoscute. 

Poveştile care au circulat despre puternicul monarh 
asiatic, fără îndoială creştin, au făcut senzaţie în Europa. 
Era perioada dificilă a cruciadelor în care un aliat din 
Orient era binevenit, astfel se explică interesul pe care-l 
purtau statele şi biserica preotului-rege al Indiei. 

Deşi povestea preotului loan mai are numeroase 
elemente de ficţiune, realitatea că regi şi papi au întreţinut 
o corespondenţă cu acest personaj, nu poate fi contestată. 

Este surprinzător de constatat că Regatul Preotului 
loan are numeroase puncte comune cu acela al lui 
Hiarchas, pe care l-a descris Philostrate câteva mii de ani 
mai înainte. Caracteristicile geografice ale celor două ţări 
evocă Tibetul. Înţelepţii celor două regate posedă puterea 
de a-şi controla invizibilitatea, de a produce lumină 
artificială şi de a zbura prin aer. 

Un paragraf al scrisorii celei mai cunoscute a 
părintelui loan, semnalează că în regatul său există o mare 
de nisip care ar putea fi deşertul Gobi. Dacă este aşa, 
adopt în întregime concluziile savantului american Manly 
Hall: 

„Poziţia atribuită în mod primitiv imperiului 
părintelui loan este aproximativ în zona deşertului Gobi, 
unde se spune că trăia, în mijlocul munţilor într-un palat 
încântător. Dacă întrebaţi iniţiaţii orientali în legătură cu 
descrierea acestui paradis din nord numit Dejung sau 
Shambala, oraşul misterios al Adepţilor, ei vă vor răspunde 
că este în inima deşertului Gobi. În nisipul vechi din 
Chamo, Marea Antică, se afla Templul Guvernului Invizibil 
al Lumii”. 

Coincidenţe interesante pot fi stabilite prin studiul 
istoriei secolului al XII-lea, epoca unde este întâlnit 
renumitul părinte loan. Ordinul Templului a fost fondat în 
1118. În 1184 trubadurul şi cavalerul Templului Wolfram 
von Eschenbach scria lucrarea Titurel în care condensa 
toate legendele despre Graal. El subînţelegea că exista o 
relaţie între Graal şi Asia şi îl descria ca pe o piatră: „şi 


această piatră este numită Graal”. 

Vorbea oare despre Shambala şi piatra Chintamani? 

Trubadurul medieval ne asigură că Titurel trăise 500 
de ani. Stranie asemănare cu existenţa părintelui loan care 
a durat 562 de ani. 

De fapt Eschenbach ataşa legenda Sfântului Graal la 
aceea a părintelui loan. Parsifal al său ducea cupa sacră - 
sau piatra (Graal-ul) - în Asia. 

„Astfel vedem că Societăţile Secrete ale Europei 
jucau un rol anume în perpetuarea curioase i poveşti 
despre maestrul maeștrilor asiatici” - scria Manly Hall. 

Are o foarte mare semnificaţie faptul că Wolfram von 
Eschenbach a fost un cavaler al Ordinului Templier. Din 
această cauză, avusese acces la secretele Templului, 
secrete ce vor fi studiate capitolul următor. 


Capitolul X 
Confreriile - Societăţile reformatoare ale lumii 


În lucrarea sa erudită Yoga tibetană doctorul W.Y. 
Evans-Went definea astfel metodele vechi de transmitere a 
doctrinelor secrete: 

„Ele sunt uneori în întregime telepatice, uneori 
complet simbolice, adesea pur orale dar ele nu uzează 
niciodată de documente scrise”. 

Şcoala tibetană a lui Milarepa folosea o „transmisie 
şoptită” pentru a difuza metodele sale yoghine de 
antrenament ale spiritului celor ce tindeau să atingă 
eliberarea. 

În sec. III î.e.n. împăratul indian Askota fonda una 
dintre cele mai secrete societăţi ale lumii, în scopul de a 
conserva şi dezvolta ştiinţa strămoşilor. Ea purta numele 
de Confreria Celor Nouă şi acest grup se crede că mai este 
încă activ în India. În sec. XIX lui Louis Jacolliot, romancier 
care a trăit mulţi ani în Calcutta, îi povestea un pândit că 
iniţiaţii hinduşi studiau forţele mentale şi psihice de 


20.000 de ani. Nu este surprinzător, concluziona hindusul, 
că descoperirile lor în acest domeniul par miraculoase 
europenilor. Să remarcăm doar că amintirea lui Askota 
este perpetuată prin Premiul Kalinga decernat anual de 
UNESCO pentru a recompensa popularizarea ştiinţei. 
Kalinga era o regiune anexată de împăratul Askota în urma 
unui război îngrozitor, după care monarhul a jurat să nu 
mai ridice armele niciodată ci să-şi consacre întreaga 
putere în scopul dezvoltării culturale şi spirituale a 
umanităţii. 

Cine sunt Adepții? A.P. Sinett, un ziarist englez din 
India care a avut privilegiul de a fu admis în Confreria 
Himalayană a Marilor Yoghini a definit-o ca pe o frăţie 
(societate) al cărei cartier general este în Tibet. Cartea 
sanscrită Vedanta Sara rezuma scopurile acestei elite 
spunând că ea îşi propune „să risipească obscenitatea 
uriaşo a ignoranței în care este adâncit restul umanităţii”. 
Marii înţelepţi ai Asiei nu sunt numai înţelepţi ci şi foarte 
puternici deoarece „puterea aparţine celui care ştie” 
spune Agruchada Parikehai. 

În timpurile vechi, oamenii de ştiinţă munceau în 
secret, transmițând prin iniţiere, din generaţie în generaţie 
cunoştinţele lor cele mai deosebite, numai celor demni de 
ele. Tot aşa, înţelepciunea a fost conservată şi dezvoltată 
în loc să fie distrusă sau alterată prin ignoranță. 

„De ce aceşti Adepţi, dacă sunt înţelepţi, n-au lăsat 
nicio urmă în istorie?” a fost întrebat într-o zi un mahatma 
himalayan. 

„De unde ştiţi dumneavoastră că nu au lăsat nicio 
urmă?” a replicat acesta. 

„Cum ar putea lumea voastră să adune probele 
acţiunii acestor oameni ce au ţinut strict închise toate căile 
de acces prin care un curios a fi putut spiona?” 

Nu este dificil de demonstrat că încă de la instaurare, 
fundaţia şi-a menţinut cu gelozie autoritatea şi opera, 
astfel că masele n-au respectat decât idolii epocii lor, fie de 
piatră, aur, hârtie sau arieni. Comunitatea reunită de 
Pitagora studia astronomia, matematicile şi filosofia. Noi 


avem încă cele 7 note ale gamei lui Pitagora. Totuşi, acest 
seminar de savanţi vegetarieni inofensivei a fost dispersat 
cu brutalitate şi mulţi dintre ei au fost omorâţi numai 
pentru modul lor de viaţă şi ideile lor neconservatoare, 
neconvenţionale. 

Mănăstirea eseniană din Qumran unde s-a scris 
Bătălia fiinţelor luminii împotriva fiilor tenebrelor şi 
au fost copiate scrierile cunoscute acum sub denumirea de 
Manuscrisele de la Marea Moartă a fost foarte 
persecutată de cuceritorii romani ai Israelului. Aşa cum o 
demonstrează aceste două exemple, motivele păstrării 
secretului în ceea ce priveşte Şcolile Misterelor sunt 
evidente. Aceşti filantropi idealişti au fost acuzaţi de 
conspirație deoarece marea majoritate nu putea înţelege 
să se ridice deasupra suspiciunii şi ostilităţii obişnuite ce 
duceau la persecuție. 

De-a lungul istoriei, au apărut numeroase organizaţii 
ca i indivizi izolaţi care au avut o contribuţie proprie, 
deosebită de Ierarhia Luminii, în beneficiul umanităţii. Ar 
fi imposibil de prezentat o listă completă. Pentru acest 
studiu a fost selecționat un număr mic din aceste societăţi 
pentru a face o idee generală despre cercul exterior al 
Confreriei Albe. 

Istoria arată că aceşti agenţi apăreau inopinat şi 
dispăreau la fel când misiunea lor era îndeplinită. Aceasta 
este adevărat de asemenea pentru Ordinele Iniţiatice 
Orientale cât şi pentru cele occidentale. Cei mai savanţi 
lamaşi din Tibet ca şi adepţii avansați ai ştiinţei Raja Yoga 
din India au fost totdeauna servitorii devotați ai Maeştrilor 
Celeşti. 

Societăţile orientale ale sufiştilor şi ale dervişilor au 
fost fondate de către Adepţi. Şefii grupurilor lor sunt încă 
capabili să comunice cu Marii Magi. 

Ordinul Templier a fost fondat în Palestina în 1118 
de către cavalerii francezi Hugues de Payns, Godefroy de 
Saint-Omer şi alţii. St. Bernard de Clairvaux i-a stabilit 
ordinele şi regulamentele. Unchiul său, Andre de 
Montbard, a devenit mai târziu Marele Maestru. În 


mantiile lor albe tăiate de o cruce roşie, templierii duceau 
o existenţă austeră. Ei îşi abandonau bunurile în favoarea 
Ordinului care a devenit astfel foarte bogat chiar dacă 
membrii înşişi erau săraci. Ordinul folosea mii de servitori 
de provenienţă nenobilă. Ierarhia lor cuprindea cavaleri, 
sergenţi, capelani şi servanţi. Cavalerii - o minoritate - 
trebuiau să aparţină nobilimii. 

Sunt motive serioase de a se presupune că printre 
Cavalerii Templieri mulţi învăţaseră limba arabă pe timpul 
lungii lor şederi în Orientul Mijlociu, şi că au avut chiar o 
iniţiere în învăţămintele secrete ale gnosticilor. 

În cursul celor 200 de ani de existenţă, Ordinul 
Templier a devenit cea mai mare organizaţie bancară a 
lumii. Din toate oraşele importante ale Europei, pelerinii 
ce se îndreptau spre Pământul Sfânt puteau foarte uşor şi 
în deplină siguranţă, să trimită fonduri la Ierusalim prin 
canalul templierilor. Majoritatea cavalerilor şi a 
servitorilor lor erau departe de a fi exemplari, dar rămân 
numeroase probe că şefii Ordinului au fost drepţi şi 
înţelepţi şi că posedau o parte din ştiinţele secrete ale 
Orientului. 

Din punctul de vedere al Celor Ce Veghează 
Civilizaţia, o fuziune între culturile europeană şi arabă era 
foarte de dorit deoarece occidentalilor le lipsea în aceea 
vreme cunoaşterea ştiinţifică a celor de demult, şi pe care 
arabii o absorbiseră. Europa a beneficiat enorm de această 
infuzie. Introducerea cifrelor arabe a permis folosirea 
matematicii, imposibilă, de altfel, cu cifre romane. 
Preluarea medicinii arabe, a chimiei, a tehnologiei a 
permis lansarea progresului occidental. 

O teorie presupune că templierii au îndepărtat 
doctrina lor de a Creştinilor Johanişti care spuneau că 
Egiptul era sursa înţelepciunii lui lisus. Ei erau consideraţi 
ca nişte gardieni ai unor documente foarte vechi şi scopul 
lor principal era de aduce întreaga umanitate la o singură 
şi universală religie a păcii. 

Încă de la început, Ordinul Templier a avut două 
doctrine - una pentru un cerc restrâns de conducători 


nobili despre care ne lipsesc date şi alta, catolico-romană 
pentru cercul exterior. 

Printr-un gest politic care viza în principal 
confiscarea bogățiilor Templului şi distrugerea puterii sale 
regele Franţei, Filip cel Frumos şi Papa Clement al V-lea 
au ordonat împreună, pe 13 octombrie 1307 întemnițarea 
tuturor templierilor. Marele Maestru al Ordinului, ca şi 
cavalerii, oameni de seamă, eminenţi, au fost acuzaţi de 
cale mai aberante perversităţi ca idolatria şi canibalismul. 
În Franţa, mii dintre aceştia au fost torturați şi masacrați. 
În Spania şi Portugalia ca şi în Anglia, lichidarea Ordinului 
s-a făcut totuşi fără exces de cruzime. 

După 5 ani şi jumătate de închisoare şi de torturi 
oribile, Marele Maestru al Ordinului Templier Jaques de 
Molay, a fost ars de viu, pe 18 martie 1314, în insula Câte, 
în Paris (în apropierea lui Pont-neuf). Ultimele sale cuvinte 
păstrate în cronicile timpului au fost: 

„Franţa îşi va aminti de ultimele noastre momente, 
vom muri inocent. Decretul care ne condamnă este 
nedrept, dar în ceruri există un tribunal august la care cel 
slab nu va face niciodată apel în zadar. La acest tribunal, 
într-un răgaz de 15 zile îl voi cita pe Papă. 

Oh! Filip, regele meu, te iert degeaba deoarece viaţa 
ta este condamnată de tribunalul lui Dumnezeu. Într-un 
răstimp de un an, te aştept!” 

Papa Clement al V-lea a murit de o boală necunoscută 
30 de zile mai târziu. Filip cel Frumos, înainte de sfârşitul 
anului 1314 şi-a pierdut viaţa în chinuri insuportabile. Cea 
mai mare parte dintre cei ce au persecutat Ordinul au 
pierit prematur şi în mod violent. Este interesant de 
amintit opinia Enciclopediei Britanice despre procesul 
Cavalerilor Templieri: 

„Este adevărat că cea mai mare parte din istorici îi 
consideră pe templieri inocenți, nevinovaţi de acuzaţiile 
formulate împotriva lor”. 

Mai Marele Ordinului deţinea o ştiinţă cu adevărat 
secretă? Cercetări considerabile au fost făcute în Franţa 
pentru a demonstra prezenţa unui simbolism ciudat despre 


care găsim exemple în bisericile şi catedralele ridicate de 
Ordinul Templului. 

Ancheta mea personală şi faptul că am descoperit un 
raport între templieri şi cărţile de joc ale Tarot-ului ce 
conţin preziceri unice pentru numeroase secole, confirmă 
ipoteza că cercul intern, restrâns al Ordinului avea o 
doctrină esoterică. 

Este demn de semnalat că unul din fondatorii 
Ordinului Templier, Sf. Bernard de Clairvaux, a avut 
legături strânse cu Sf. Malachie d'Armagh de la care avem 
profeţiile extraordinare despre Papi, care precizează fără 
erori până în zilele noastre, personalitate fiecărui Pontif ce 
avea să se succeadă în secolele următoare. Darul de a 
profetiza este cu siguranţă, una din manifestările unei 
ştiinţe secrete sau a unei arte pe care o posedă numai 
oamenii inspirați. Cum oare Ordinul, ridicat de oameni 
spirituali ca Sf. Bernard a putut fi acuzat de vicii şi crime, 
la numai 200 de ani de la apariţia sa? Mă raliez cu totul la 
opinia lui Manly Hall că: „Ordinul Templier a fost născut 
din Şcolile Secrete şi că a fost sursa directă a societăţilor 
esoterice născute după el”. 

Trei sute de ani după lichidarea Ordinului Templier, o 
altă confrerie a apărut în Europa pentru a lansa un apel la 
Reforma Lumii. 

Nu este intenţia mea să ofer o istorie completă a 
acestei societăţi - Roze-Crucienii - ci doar de a sublinia 
numai scopurile ei înalte şi legăturile care o leagă de 
Ierarhia Mahatmaşilor. 

În 1614 au apărut publicaţiile originale roze- 
cruciene: Reforma Universală şi Manifestul şi 
Confesiunea Societăţii  Roze-Crucii în Germania. 
„Confesiunea” se adresa direct „savanților Europei” şi era 
prima declaraţie de acest gen care nu venea de la un rege 
sau de la Biserică ci de la un colocviu de oameni 
necunoscuţi. Alte manifeste spuneau clar că ai trebuiau să- 
şi ascundă identitatea din cauza opoziţiei autorităţilor. 

O examinare a Confesiunii Societăţii Roze-Crucii 
relevă spiritul său revoluţionar. Într-o epocă feudală roze- 


crucienii propuneau doctrina lor doctrina lor „prinţului ca 
şi ţăranului”. În capitolul V ei declarau că „vor reforma 
guvernele Europei” şi că „regula falsei teologii va fi 
răsturnată”. În ceea ce priveşte scopurile lor filosofice ei 
promiteau că „contradicţiile ştiinţei şi teologiei vor fi 
reconciliate” şi că „acum porţile înţelepciunii sunt deschise 
omenirii”. 

Este foarte semnificativ că de la publicarea 
manifestelor roze-cruciene în 1614 ştiinţa a progresat, cu 
întreruperi şi salturi până a ajuns în acest punct culminant 
pe care-l reprezintă Era Spațială. Aceeaşi constatare poate 
fi făcută despre chemarea Democraţiei lansată de roze- 
crucieni, tratând pe picior de egalitate prinţul şi ţăranul şi 
insistând asupra necesităţii educaţiei şi culturii deoarece 
numai omul educat se eliberează de ignoranță şi 
superstiții. 

Încă de la înfiinţarea ei, Societatea a adoptat o 
atitudine internaţionalistă şi nu şi-a limitat activităţile la 
Germania. În 1622, a apărut într-o bună dimineaţă în Paris 
un afiş uimind omul de pe stradă, preotul şi aristocratul 
care au putut citi aceste rânduri: 

„Noi, delegaţi de Colegiul nostru, de Conducător şi 
de Fraţii noştri Roze-crucieni, ne-am stabilit şederea 
vizibilă şi invizibilă n acest oraş prin graţia Celui Prea înalt 
spre care se îndreaptă inimile celor drepţi. Noi învăţăm 
oamenii, ca şi pe noi înşine din eroarea fatală (mortală)”. 

Istorici n-au reuşit să descopere o societate roze- 
cruciană organizată într-adevăr în sec. XVIII, epoca în care 
au apărut primele manifeste. Motivul este simplu: Adepții 
îi recrutau ei înşişi pe candidaţii la asociaţia lor. Astfel era 
imposibil de intrat în Societate fără să fi fost invitat în 
prealabil. Este de presupus că majoritatea savanților 
europeni au primit astfel de invitaţii dar n-au vorbit 
niciodată despre afilierea sau nu a lor la această confrerie. 
Dacă această concluzie este greşită, cum se explică că 
ştiinţa a prins un avânt spectaculos după publicarea 
acestor manifeste la începutul sec. al XVII-lea? 

Dacă programul Reformei Universale a fost un 


succes, sursele sale de inspiraţie rămân inexplicabile. De 
fapt, adepţii Roze-Crucii ştiau acesta dinainte: 

„Nu noi vom fi recunoscuţi ca responsabili de această 
schimbare”, scriau ei în „Confesiune”. 

Reforma Universală a fost organizată de Maeştrii din 
Est. Legăturile Ordinului Roze-Crucii cu Asia au apărut 
într-un pamflet în limba latină publicat în 1618 de 
Henricus Neuhusius, patru ani după manifestele roze- 
cruciene şi în care autorul spune precis că după ce şi-au 
executat misiunea Adepții au plecat în India. 

În 1775, un text redactat de un membru al Lojei Ruse 
de rit Sf. Valentin, numit Simson, afirma că „adevărata 
masonerie a ajuns în Rusia din Tibet”. Declaraţie 
surprinzătoare deoarece, pentru omul sec. XVIII Tibetul 
părea tot atât de îndepărtat ca şi Luna în zilele noastre. 
Dar acest document sugerează o conexiune între lojele 
masonice europene şi cetăţile tibetane ale înţelepţilor. 

În 1710 Sigmund Richter (Sincerus Renatus) puica 
regulile Confreriei sub titlul Prepararea perfectă şi 
veritabilă a Pietrei Filosofale de Frăția Roze-Crucii de 
aur. Printre reglementări figura jurământul de a nu 
divulga misterele. Roze-crucianul confirmă primirea unei 
bucăţi din Piatra Filosofală suficientă pentru a asigura 
tinereţe şi viaţă lungă pe durata a 60 de ani după 
admiterea sa. Trecând peste acest stadiu, fratele era 
reîntinerit dar trebuia să-şi schimbe numele şi locul de 
şedere pentru a nu atrage atenţia. Niciun membru nu era 
autorizat să producă prin procedee alchimice perle sau 
pietre prețioase de mărimi mari pentru a evita 
publicitatea. 

Membrul Roze-Crucii putea să se căsătorească numai 
cu o dispensă specială. El trebuia să-l slujească pe 
împăratul Ordinului şi iniţierile nu puteau avea loc decât în 
casele Ordinului. 

Aceste reguli indică în mod clar nişte procedee de 
întinerire şi producţie artificială a pietrelor preţioase. 
Piatra Filosofală roze-cruciană pare o replică a Pietrei 
Chintamani şi metodele de reîntinerire amintesc de 


tehnicile similare folosite în Ţara Părintelui loan, descrise 
capitolul precedent. 

Deşi neurmărind scopuri atât de esoterice ca ordinul 
Roze-Crucienilor, francmasoneria a fost legată de 
Societatea roze-cruciană cu mult timp înaintea înfiinţării 
Marii Loje Britanice în 1717. Acesta o arată şi două versuri 
extrase din Muses Threhodie de Henry Adamson 
publicată în Perth (Ecusee) în 1638: 

„Deoarece suntem fraţii Roze-Crucii 

Avem cuvântul mason şi a doua vedere”. 

Ei demonstrează de asemenea că roze-crucienii erau 
activi în Ecosee la 24 de ani de la publicarea în Germania a 
lucrării Fama Fraternitatis. 

Legătura între francmasonerie şi templieri a fost 
presupusă de istoricii masoni. Eminentul om Albert Pike 
care a fost autorizat pentru studiul gradelor înalte ale 
masoneriei crede că inițialele ultimului mare maestru al 
Ordinului Templier sunt conţinute în cuvintele de trecere 
peste cele 3 grade principale. 

Campania mondială roze-cruciană şi masonică pentru 
democraţie şi internaţionalism a fost expusă strălucit de un 
locuitor din Ecosse, Andrew Michael cavaler Ramsay în 
faţa Marii Loje Franceze în 1737. Ramsay spunea că 
„lumea nu este altceva decât o vastă republică în care 
fiecare naţiune e o familie şi fiecare individ un copil”. 

Pentru a concluziona, el propunea ca singurul scop al 
ordinului să fie acele de „a forma de-a lungul timpului un 
imperiu spiritual, unde fără a se eschiva de diversele 
obligaţii cerute de diferitele stadii, să fie creat un nou 
popor care, compus din mai multe naţiuni să le cimenteze 
pe toate într-una singură prin legătura virtuţii şi a ştiinţei”. 

Fără îndoială că acum umanitatea are o înclinaţie 
spirituală mult mai internaţionalistă decât acum 200 de 
ani, deşi vechii monştri ai naţionalismului i sectarismului 
sunt încă vii. În această ordine de idei, programul 
francmasoneriei a fost îndeplinit cu succes. 

Unele dintre activitățile cercului exterior ai 
Păzitorului Umanității au fost expuse aici pe scurt. In 


proiectele lor umanitare Maeștrii Spirituali ai Pământului 
n-au neglijat calea bisericii. Numeroase mari spirite au fost 
inspirate din magii de la răsărit. La catolici ca şi la 
protestanți şi câteva mănăstiri ortodoxe cum ar fi cea de la 
Muntele Athos, au avut printre călugări şi numeroşi 
iniţiaţi. 

Printre savanții ce au avut o misiune din partea 
Shambalei, trebuie menţionat numele lui Paracelsus (1493 
- 1541). El a introdus metode terapeutice noi şi a fost 
primul care a folosit în medicină opiumul şi mercurul. Ela 
recunoscut existenţa telepatiei, a practicat protecţia 
psihică şi a descoperit generarea artificială a omului în 
cursul experienţelor sale cu humuncula. Paracelsus a 
călătorit în Asia în 1513 şi în 1524 şi-s presupune că a 
petrecut o vreme într-o lamaserie tibetană a Frăției 
Magilor. 

Un alt personaj istoric care a jucat comedia unei 
pseudomorţi şi a unei îngropăciuni pentru a dispărea în 
Asia Centrală, în secolul XIV a fost Nicolas Flamel. Acest 
savant era capabil să facă aur prin procedee alchimice. El 
a trăit totuşi din profesia lui de notar iar imensele bogății 
pe care i la procura alchimia erau folosite le construcţia de 
spitale şi aziluri pentru săraci în Paris, ca şi în alte oraşe 
franceze. Piatra de mormânt a lui Nicolas Flamel şi a soţiei 
sale Pernelle era încă vizibilă în biserica Saint Inocentes în 
Paris, în sec. XVII. Odată cu secretul fabricării aurului, 
Flamel şi soţia sa mai descoperiseră şi un elixir al tinereţii, 
capabil să le prelungească viaţa. Este deci foarte probabil 
ca mormântul lui Flamel conţine corpurile altor persoane 
decedate în momentul presupusei lor morţi. 

În secolul al XVIII-lea, abatele Vilain scria că Flamel 
în vizitase pe Dessaleurs, ambasadorul Franţei în Turcia şi 
aceasta după 400 de ani de la presupusa lui moarte! Şi nu 
este singurul caz de acest gen. In lucrarea sa, Histoire 
des Francais des Divers Etats, Amans Alexis Monteil 
vorbeşte despre un preot numit Marcel care îl întâlnise de 
asemenea pe Flamel şi îi vorbise la câteva secole după 
decesul lui presupus în secolul al XIV-lea. 


Paul Lucas care a fost trimis de regele Ludovic al 
XIV-lea să strângă o colecţie de antichităţi în Grecia, Egipt 
şi Orientul Mijlociu, a publicat în 1714 lucrarea sa 
Călătoria domnului Paul Lucas din ordinul regelui. În 
această poveste el spune despre 4 dervişi pe care i-a 
întâlnit la Brusse în Turcia şi unul dintre ei vorbea mai 
multe limbi - deci şi franceza. Acest derviş spunea că 
venea dintr-un loc îndepărtat unde stau înţelepţii. Părea în 
vârstă de 30 de ani dar timpul care i-ar fi trebuit pentru a 
realiza lungile sale expediţii acoperea o jumătate de secol. 

Când a fost evocat numele lui Flamel e a întrebat: 

„Credeţi într-adevăr că Flamel a murit? Nu, nu dragă 
prietene, Flamel trăieşte, trăieşte în continuare, şi nici el 
nici soţia lui n-au cunoscut încă moartea. Nu sunt mai mult 
de 3 ani de când i-am părăsit pe amândoi în India, el fiind 
unul dintre cei mai buni prieteni ai mei!” 

Acest derviş trebuie că era un curier al Olimpului 
asiatic, investit cu o misiune. Este ceea ce Nicolas Roerich 
a învăţat de al lamaşii învăţaţi în inima Asiei: cei ce 
lucrează cu Shambala, iniţiaţii şi mesagerii Shambalei nu 
trăiesc în locuri retrase, ei călătoresc peste tot. 

Printre membrii activi ai lerarhiei Luminii este 
imposibil să n-o amintim pe Helena Petrovna Blavatsky 
care a petrecut numeroşi ani studiind sub îndrumarea 
mahatmaşilor, într-un loc retras, în Tibet, după care a 
plecat urmând instrucţiunile lor, în Europa şi în America. 

După vechea tradiţie a arhaţilor introdusă de Tsong 
Khapa, marele reformator budist şi trimis al Shambalei, 
trimişii au misiunea să lumineze umanitatea asupra unei 
probleme sau să o pună în gardă, la sfârşitul fiecărui secol. 
O probabilitate care este aproape de certitudine este 
aceea că Helena Blavatsky a fost angajată într-o misiune 
de acest gen atunci când, sub îndrumările maeştrilor ea a 
fondat în 1875 Societatea Teosofică. Primul ei obiectiv era 
de a munci la Fraternitatea Universală a umanităţii, ceea 
ce era în sine, un program revoluţionar pentru era 
victoriană a naţionalismului şi colonialismului. 

Studiul înţelepciunii străvechi orientale era de 


asemenea un scop îndrăzneţ. Lunga şedere a d-nei 
Blavatsky în India şi disprețul ei faţă de discriminările 
rasiale şi sociale au trezit suspiciunea guvernului britanic. 

După 25 de ani de la înfiinţarea sa, Maeştrii Tibetani 
au rupt legăturile directe cu Societatea Teosofică. 

La sfârşitul secolului trecut, contele M.T. Loris 
Melikov a arătat ţarului Alexandru al II-lea un proiect de 
reformă liberală pentru abolirea regimului despotic prin 
mijloace pacifiste. Această iniţiativă era luată conform cu 
instrucţiunile unei societăţi filantropice dependentă de 
sfatul Adepţilor. 

Împăratul nu s-a decis atât de repede să adopte 
proiectul şi a murit prematur, victima unui atentat. Lupta 
sa în favoarea liberalismului în Rusia a eşuat. Loris 
Melikov a plecat în Franţa şi a murit în 1888. E de notat că 
Helena Blavatsky îl cunoscuse pe conte în tinereţe şi că 
era probabil la curent cu relaţiile lui cu Fraţii Luminii. 

Poate fi spus deci că un plan precis pentru ridicarea 
nivelului spiritual şi intelectual al umanităţii a fost pus în 
practică de-a lungul secolelor. În anumite momente, toate 
societăţile erau în acţiune pentru a atinge scopurile fixate 
de Ierarhia Luminilor şi în alte timpuri indivizi izolaţi au 
propagat idei noi revoluţionare pentru ameliorarea 
condiţiilor sociale sau au făcut să progreseze ştiinţa şi 
filosofia. 

„Lumina învinge întunericul” este deviza acestui 
Mare Plan. 


Capitolul XI 
Misiunea lui Saint-Germain 


Statuia reprezentând oraşul Brest, în colţul nord- 
vestic al Pieței Concorde din Paris şi colţul acestui 
monument care dă spre grădinile Tuileries, marchează 
amplasarea  ghilotinei care reteza capul „inamicilor 
Republicii” pe timpul Terorii. Câteva secunde înaintea 


execuţiei sale d-na Roland s-a adresat populaţiei 
dezlănţuite şi a strigat aceste cuvinte nemuritoare: 
„Libertate, câte crime se comit în numele tău!” 

Pentru a preveni explozia de violenţă şi de brutalitate 
fără care a apărut brusc în 1743 pe scena Franţei. Venea 
din Asia unde fusese în pelerinaj la nişte mănăstiri retrase, 
în regiunile muntoase şi fusese de asemenea şi oaspetele 
Şahului Persiei. 

Acest mesager se numea Contele de Saint-Germain. 
Era de înălţime mijlocie care cu prestanţă şi de constituţie 
robustă. Se adresa marilor personalităţi fără a ţine seama 
de ranguri sau de titluri, dar cu oamenii simpli era drept şi 
bun. Contele se aşeza la masa prinților şi regilor dar nu se 
atingea nici de hrană, nici de vin. Pentru el masa obişnuită 
se compunea dintr-un fel de mâncare ca pentru păsări; 
este vorba despre hrana zilnică obişnuită în Tibet: orzul. 

Misiunea lui era de a apropia regii şi miniştrii (între 
ei) şi de a discuta cu ei pentru a incita guvernul stabilit la 
moderație şi reforme, ceea ce Apollonius din Tyane 
încercase înaintea lui; Saint-Germain se comporta astfel 
încât să atragă atenţia înaltei societăţi. Din această cauză 
veşmintele sale erau literalmente bătute în diamante 
magnifice. 

Societatea secretă căreia îi aparţinea (Marea 
Fraternitate) era perfect conştientă şi avertizată că 
situaţia Franţei se deteriorase la sfârşitul secolului al XVII- 
lea. Războaiele ambiţioase ale lui Ludovic al XIV-lea ca şi 
gustul său nestăpânit pentru construcţii grandioase, 
sărăciseră ţara. 

Contele de Saint-Germain a apărut în Franţa regelui 
Ludovic al XV-lea, monarh cult dar de un egoism profund. 
În 1749 când mareşalul de Belle-Isle a revenit în Paris din 
Prusia, l-a adus pe conte cu el. Marchiza de Pompadour - 
favorita regelui - femeie strălucitoare şi rafinată - a fost 
aceea care i l-a prezentat lui Ludovic al XV-lea. Nu fără 
motiv i-a fost adresat un avertisment despre viitorul 
Franţei acelui rege care spusese neglijent: „După mine, 
potopul!”. Acest potop, potop de sânge, voia să-l prevină 


contele, emisarul Shambalei. Acest tip de misionar se 
recunoaşte după anumite semne. Ei sunt înainte de toate 
nişte pacifişti şi nişte apostoli ai „Doctrinei Inimii”, ei au în 
general o legătură cu Asia şi posedă, pe deasupra, puteri 
necunoscute pe care le-am putea califica drept oculte. 

Saint-Germain prezenta toate caracteristicile unui 
mesager al Oraşului Nemuritorilor. 

Succesele ştiinţifice ale contelui care putea obţine 
perle de cultură, putea produce diamante mari cu pietre 
mici şi făcea nişte tincturi necunoscute, au fost prezentate 
într-altă lucrare de-a mea (A. Tomas Nous sommes pas 
les premiers - Nu suntem primii, Paris, 1972). 

Saint-Germain vorbea numeroase limbi cu uşurinţă: 
franceza, germana, italiana, engleza, rusa, portugheza, 
spaniola, greaca, latina, sanscrita, arabă şi chineza. Acest 
record lingvistic uimitor, atât de rar în secolul al XVIII-lea, 
n-a fost niciodată explicat satisfăcător. Contele îşi 
prelungise efectiv viaţa de-a lungul mai multor secole, aşa 
cum o credeau contemporanii săi? 

D-na du Hausset, dama de companie a marchizei de 
Pompadour, descrie astfel performanţele sale: 

„O cunoaştere aprofundată a tuturor limbilor, vechi şi 
moderne, o erudiție prodigioasă despre care ne putem face 
o idee din capriciile conversaţiei sale. Parcursese lumea 
întreagă şi Regele a aplecat o ureche atentă la povestirea 
călătoriilor sale în Asia şi Africa, ca şi la întâmplările sale 
din drumurile Rusiei, Turciei şi Austriei. Părea să cunoască 
secretele intime ale fiecărei curţi ca şi afacerile regelui”. 

Această pricepere în treburile diplomatice ca şi 
tentativele sale pacifiste au trezit suspiciunea şefilor 
poliţiilor secrete din Anglia şi Franţa şi din alte ţări. La 
Paris, Choiseul îl bănuia de spionaj în favoarea Prusiei, 
aflată încă în război cu Franţa. În Anglia, Pitt credea că e 
în slujba Rusiei. Totuşi, aceste acuzaţii sunt fără 
fundament şi nu provin decât din gelozia miniştrilor de stat 
ofuscaţi de raporturile amicale dintre conte şi Ludovic al 
XV-lea, ca şi dintre el şi alţi monarhi ai Europei. 

În 1746 a fost arestat în Londra dar ceea ce a urmat 


a fost mai curând amuzant. Personalitatea atrăgătoare a 
lui Saint-Germain a trezit un imens interes unei doamne. 
De necaz, admiratorul recunoscut al doamnei a pus o 
scrisoare compromiţătoare în geanta contelui, care îl 
asocia pe acesta intrigilor Delfinului (tânărul moştenitor al 
tronului). Când informaţia a ajuns la autorităţi, Saint- 
Germain a fost arestat. Un examen minuţios al 
documentului a demonstrat că e vorba de un fals, iar 
contele a fost invitat la cină de lordul Holdernesse imediat 
după eliberarea sa. 

In 1760 aceeaşi lord Holdernesse îi scria lui Mitchell, 
ambasadorul Angliei în Prusia despre Saint-Germain: 

„Interogatoriul său n-a furnizat nicio informaţie”. 

În acelaşi an, Franţa era angajată într-un război 
dezastruos împotriva Prusiei. Regele şi d-na Pompadour, ca 
şi poporul Franţei doreau pacea. Prin intermediul 
mareşalului de Belle-Isle, ministrul de război, prieten intim 
al lui Saint-Germain i-a propus trimiterea contelui în 
Olanda pentru a negocia un tratat separat cu Prusia prin 
intermediul ducelui Louis de Brunswick pe a cărui 
prietenie Saint-Germain putea cont. Aceasta ar fi dus la 
capitularea Austriei (aliata Franţei) în faţa Rusiei şi la 
sfârşitul războiului. 

Când ducele de Choiseul, ministrul afacerilor 
externe, a descoperit acest plan de tratate pacifiste 
elaborate fără ştirea sa, a protestat violent pe lângă 
Ludovic al XV-lea care a trebuit să abandoneze proiectul. 
Regele a trimis imediat un curier special la Le Haye pentru 
a-l preveni pe prietenul său Saint-Germain că Choiseul 
dorea să ceară Olandei extrădarea contelui pentru a-l 
întemniţa în Bastilia. 

Odată cu primirea acestui avertisment, Saint- 
Germain nu a pierdut nicio clipă, părăsind regiunea 
Manche şi refugiindu-se în Anglia. Prietenul său, contele 
de Watu i-a scris aceste rânduri într-o scrisoare, din 
Amsterdam, în 1760, în timpul acestor încurcături: „Ştiu că 
sunteţi cel mai mare om al lumii şi sunt extraordinar de 
supărat dă văd că acest popor mizerabil vă persecută şi 


luptă împotriva eforturilor dumneavoastră pacifiste”. Dar 
aceasta nu este decât un incident în povestirea lui Saint- 
Germain pe care atât de puţini dintre contemporanii săi au 
fost capabili să-l înţeleagă. 

În 1762 a apărut deodată la Petersburg unde 
împărăteasa Ecaterina murise şi nepotul ei, ţarul Petru al 
III-lea tocmai se încoronase. Soţia noului suveran, născută 
prinţesa Anhalt-Zerbst, era fiica unui prieten al lui Saint- 
Germain. Timp de 17 ani Caterina a avut de suportat 
desfrâul şi beţia soţului său. Obiceiurile sale degradante 
au făcut din el un om prea puţin capabil de a guverna un 
imperiu atât de vast ca Rusia astfel că fraţii Orlov au 
regizat o lovitură de stat în favoarea Caterinei. Ea a 
devenit astfel împărăteasa Caterina a Il-a care a guvernat 
Rusia 29 de ani şi a fost unul dintre cei mai mari monarhi. 
Ea a lărgit frontierele imperiului, a ocrotit artele, 
literatura şi ştiinţele şi a deschis poarta obiceiurilor 
Europei occidentale. 

În timpul războiului ruso-turc, atunci când flota rusă 
era al Livurne (Italia) contele Saint-Germain, a apărut la 
bordul unei fregate, sub uniformă rusă de general. Contele 
Grigore Orlov l-a prezentat ducelui Anspach la Nurnberg 
în 1771 cu acest cuvinte: 

„lată omul care a avut un rol atât de însemnat în 
revoluţia noastră”. 

Franţa şi Rusia n-au fost singurele zone de influenţă 
ale contelui Saint-Germain. Şi Prusia a fost, de asemenea, 
câmpul lui de acţiune. Prietenul şi discipolul său, prinţul 
Karl de Hesse-Kassel l-a asistat în fondarea masoneriei de 
Grad înalt. Era o fuziune între doctrinele şi riturile roze- 
cruciene şi  templiere cu masoneria speculativă. 
Liberalismul său şi-a pus amprenta asuprea 
intelectualităţii Europei. Rusia a avut, de altfel, o perioadă 
literară, la începutul secolului al XIX-lea calificată drept 
„masonică” dar acest apel la democraţie a fost distrus în 
1825 de Revoluţia decembristă. Riturile masonice de Grad 
înalt instaurate de Saint-Germain şi prinţul Karl s-au 
răspândit în America unde Ritul Ecoseez a devenit 


avocatul separării Bisericii de Stat. 

Democraţia americană a fost elaborată în saloanele 
pariziene în timp ce JJ. Rousseau lansa lucrarea sa 
Contractul social. Este util de menţionat că Saint- 
Germain, La Fayette şi Franklin au fost membri ai lojei 
masonice numită Nouă Surori în Franţa, loja la care s-a 
afiliat şi Voltaire cu puţin înainte de moartea sa. Rousseau, 
profetul democraţiei moderne, s-a asociat cu Saint- 
Germain în Loja Contractului Social, la Paris. Se amintesc 
încă cuvintele contelui exprimându-şi dezaprobarea despre 
opresiunea şi lupta între clasele sociale în Europa: „N-aveţi 
decât sărăcie şi nedreptate socială”, spunea el. Filosoful 
credea totuşi în reforme şi în schimbarea gradată a 
sistemelor existente, decât în rebeliunea violentă. Totuşi, 
nobilimea franceză a neglijat avertismentele lui şi furtuna 
revoluţiei a aruncat-o în uitare. 

Un tablou colorat al activităţilor lui Saint-Germain pe 
timpul acestor ani istorici este înfăţişat în Amintiri 
despre  Maria-Antoaneta, de contesa d'Adhemar. 
Redactarea este atribuită baronului Stefan Leon de 
Lamothe-Langon (1786 - 1864) dar deşi aceste memorii nu 
sunt scrise de mâna d-nei Adhemar, care a fost doamna de 
onoare a Mariei-Antoaneta, această transcriere se apropie 
foarte mult de adevărul istoric cu atât mai mult cu cât 
Lamothe-Langon o putuse cunoaşte pe contesa care a trăit 
foarte mult şi n-a murit decât în 1822. De altfel, în 
momentele redactării lucrării sale autorul putuse studia 
numeroase document cu referire la Saint-Germain pe care 
le putuse consulta la Paris. 

Mai târziu, Napoleon al Ill-lea a manifestat un viu 
interes pentru activităţile contelui în Franţa, aceste lucrări 
au fost adunate în biblioteca de la prefectura poliţiei unde 
o sală întreagă a fost rezervată exclusiv hârtiilor şi 
scrisorilor tratând despre Saint-Germain. Din nefericire, 
corespondenţa şi manuscrisele au fost arse în 1871 în 
timpul Comunei, dar deoarece mii de documente i-au fost 
accesibile baronului Lamothe-Langon când a redactat 
„Amintirile” în 1836 e de presupus că le-a consultat pentru 


a-şi scrie cartea. La începutul secolului nostru, o urmaşă a 
d-nei d'Adhemar a făcut cunoscut faptul că arhivele sale 
familiale conservă un anumit număr de documente 
cuprinzând viaţa lui Saint-Germain. 

După Amintiri despre Maria-Antoaneta contele de 
Saint-Germain a avut o tentativă concretă de a-l pune în 
gardă pe Ludovic al XVI-lea la începutul revoluţiei. El n-a 
putut obţine o audienţă la rege dar a putut totuşi ajunge în 
apartamentele reginei. El a avertizat-o pe Maria-Antoaneta 
pe şleau şi în prezenţa d-nei d'Adhemar prezicându-i clar 
căderea monarhiei în Franţa dacă nu va fi restabilită 
dreptatea socială. 

Este important de menţionat că Ludovic al XVI-lea, el 
însuşi francmason era deschis faţă de ideile liberale, dar 
nobilimea şi burghezia bogată exersau asupra lui o astfel 
de presiune încât lipsa lui de caracter nu i-a permis s-o 
învingă. 

Avertismentul scris şi prezentat reginei de contele de 
Saint-Germain a fost mai târziu recopiat de d-na 
d'Adhemar. 

„Vor veni timpurile când imprudenta Franţă 

Va ajunge la nenorocirea pe care ar fi putut-o evita 

Va cunoaşte infernul pe care l-a pictat Dante 

Regină, această zi este aproape, fără îndoială! 

Da, se va vedea căzând sceptrul, cădelniţa, balanţa. 

Turnurile, blazoanele şi până la drapelele albe 

Va fi de acum înainte dol, omor, violenţă. 

Pe care le vom găsi în locul păcii. 

Vor curge râuri lungi de sânge în fiecare oraş. 

Nu aud decât vaiete, nu văd decât proscrişi. 

Pese tot vuind în turbare discordia civilă şi peste tot 
virtutea”. 

Atunci când aceste versuri au căzut în mâinile lui 
Maurepas, primul ministru, acesta a spumegat de furie şi a 
emis un mandat de arestare pentru a pune mâna pe conte 
şi a-l întemniţa la Bastilia. Contesa d'Ademar a pledat 
cauza lui Saint-Germain: 

„Îl cunosc pe acest ticălos mai bine decât 


dumneavoastră”, a spus Maurepas, „va fi demascat, ofiţerii 
noştri de poliţie au un fler infailibil”. In acea clipă cineva a 
deschis uşa. D-na d'Adhemar a scos un țipăt şi faţa 
ministrului şi-a schimbat expresia. Contele de Saint- 
Germain era în faţa lor şi pronunţa aceste cuvinte 
profetice: 

„Regele a făcut apel la dumneavoastră pentru ca să-i 
daţi sfaturi bine iar dumneavoastră opunându-vă audierii 
mele vă gândiţi numai să vă menţineţi autoritatea. 
Distrugeţi monarhia pentru că eu n-am decât un timp 
limitat de dăruit Franţei şi când acest timp va fi trecut voi 
revenei peste trei generaţii. Nu voi fi de acuzat atunci când 
anarhia cu toate ororile sale va devasta Franţa. Nu veţi 
vedea dumneavoastră personal aceste orori dar faptul că 
le-aţi deschis calea va fi suficient pentru a vă întuneca 
amintirea (memoria)”. 

Saint-Germain a făcut câţiva paşi spre uşă, a deschis- 
o şi a dispărut. Ministrul a dat alarma pentru ca oamenii 
săi să-l prindă şi să i-l aducă, dar acesta a fost de negăsit. 
Prezicerea Adeptului s-a verificat. Maurepas n-a trăit să 
vadă revoluţia deoarece a murit în 1781. 

Este absolut sigur că Saint-Germain era un emisar al 
Shambalei şi un apărător al Doctrinei Inimii. Legăturile 
sale cu Asia sunt evidente în cuvintele pe care le-a spus şi 
pe care Franz Graffer le-a consemnat în memoriile sale: 

„Voi dispare din Europa, a zis el, pentru a mă duce în 
regiunile din Himalaya. Acolo mă voi odihni. trebuie să mă 
odihnesc. Peste 85 de ani voi reveni din nou”. 

Aceste cuvinte erau pronunţate în 1790 ceea ce 
înseamnă că Adeptul ar fi putut reveni n Europa în anul 
Arhaţilor adică 1875. 

Şi-a primit misiunea de la marii maeştri ai Asiei? 
Răspunsul se găseşte chiar în cuvintele contelui: 

„Mâinile mele sunt legate de cineva mult mai 
puternic decât mine”. Este acesta maestrul legendar al 
Shambalei? 

Se povesteşte că Saint-Germain avea un refugiu în 
apropiere de Aix-en-Provence, unde, aşezat pe un piedestal 


în postura lui Buddha petrecea perioade de contemplaţie 
intensă, ca un yoghin. 

Karl von Hesse-Kassel, prinţul neamţ care-l asista pe 
Adept în munca sa masonică şi roze-cruciană, scrie în 
legătură cu maestrul său în lucrarea sa Memorii din timpul 
meu: 

„Saint-Germain era probabil unul dintre cei mai mari 
filosofi care au trăit vreodată. Profund umanist, nu-şi dorea 
bogăţia decât pentru a o împărţi la săraci, iubea animalele 
şi inima sa nu era preocupată decât de fericirea celorlalţi”. 

La acest nobil neamţ se referă Mahatma Kut Humi în 
scrisoarea sa spre Sinett din 5 august 1881 ca despre un 
„prieten şi ocrotitor de nădejde, binevoitorul prinţ neamţ 
din a cărui locuinţă şi prezenţă el (Saint-Germain) a plecat 
ultima dată pentru Misiune”. E clar, din aceste cuvinte că 
această misiune era în parte dincolo de piscurile înzăpezite 
ale munţilor Himalaya. Mahatma Moria descrie astfel 
dificultăţile misiunii fratelui său în Franţa: 

„Un nobil francez i-a zis într-o zi lui Saint-Germain: 
„Nu pot înţelege absurditatea care vă înconjoară. Saint- 
Germain i-a răspuns: „Nu e dificil de a înţelege 
absurditatea mea dacă i-aţi acorda aceeaşi atenţie ca şi 
celei a dumneavoastră, şi dacă mi-aş citi rapoartele cu 
aceeaşi grijă cu care vă apucaţi să citiţi lista dansatorilor 
de la Curte. Dar, nenorocirea este că libretul (regula) unui 
menuet are pentru dumneavoastră mai multă importanţă 
decât securitatea Pământului”. 

Saşi emisarul nu fusese trimis să prevină vărsarea de 
sânge a Revoluţiei Franceze el a făcut imposibilul pentru a 
avertiza clasele conducătoare de rezultatul către care le 
conduce politica lor egoistă. Adversarii monarhiei au 
trebuit să studieze totuşi faptele şi cifrele înainte de a da 
un verdict. Ce a fost cel mai crud - regele sau „Statul 
Treime”? La 14 iulie 1789 a căzut fortăreaţa Bastiliei în 
mâinile revoluţionarilor. 

În locul nenumăraţilor prizonieri închişi, opozanți ai 
regimului, eliberatorii n-au găsit decât patru escroci, doi 
nebuni şi un gentilom. Şi mai mult, acesta din urmă era 


închis la cererea familiei sale, din cauza caracterului său 
periculos, dar trăia în  Bastilia pe picior mare, 
corespunzător titlului său şi servit de slujitori din propria 
sa casă. 

Prizonierii nepolitici eliberaţi din Bastilia în acea zi 
istorică - devenită sărbătoare naţională a Franţei, n-au fost 
decât foarte puţini în comparaţie cu miile de victime 
încarcerate şi apoi trimise la eşafod sub teroare. Această 
tragedie a încercat s-o prevină emisarul Magilor. 


Capitolul XII 
Intervenţii istorice 


A fost menţionat în capitolele precedente că printre 
ordinele secrete ale lui Tsong Khapa, reprezentantul 
Shambalei în Tibet, în secolul XIV este unul care comanda 
arhaţilor să transmită lumii câte un mesaj oportun în 
perioada ultimului sfert al fiecărui secol. Apariţia 
avatarurilor sau încarnări divine se produce la intervale 
mult mai mari de timp fiind, după textele sacre, în raport 
cu precesiunea echinocţiilor. 

Dacă o parte a misiunilor avatarurilor a eşuat, ca 
urmare mai ales a opoziţiei violente şi iraționale a maselor, 
unele dintre ele însă au reuşit. Fără a lua în considerare 
rezultatele dorite, efectiv îndeplinite sau nu, acest obicei al 
apelului de trezire spirituală făcut la fiecare sută de ani de 
către arhaţi rămâne în toate timpurile în mod invariabil în 
vigoare în cursul istoriei lumii. 

lată ce scrie venerabilul mahatma Morya despre 
Ierarhia Luminilor: 

„Consiliul Suprem al Shambalei nu şi-a tăgăduit 
niciodată existenţa. El însuşi a acceptat să fie cunoscut, 
este adevărat, nu prin manifeste ci prin acte care, totuşi nu 
au trecut fără să fi fost reţinute şi consemnate de istoria 
oficială: Consiliul nu a ascuns existenţa trimişilor săi în 
diferite ţări, şi bineînţeles, aceştia în acord cu cerinţele 


Consiliului Suprem nu s-au ascuns întotdeauna. Din 
contră, ei s-au arătat a fi deschişi, au vizitat un număr 
însemnat de autorităţi i au fost cunoscuţi de mulţi”. 

Este uşor de verificat exactitatea acestui comentariu 
după vieţile lui Apollonius din Tyane şi a contelui de Saint- 
Germain. In secolele trecute s-au produs stranii incidente 
în anumite momente critice care pot fi interpretate drept 
intervenţii amicale. Un episod de acest gen a survenit la 
naşterea unei mari naţiuni moderne: SUA. 

Proiectul unui steag pentru coloniile americane în 
1775 ca şi semnarea Declaraţiei de Independenţă în 1776 
au primit un sprijin din această sursă misterioasă. 

Marele moment al instalării democraţiei venise după 
mii de ani - sau aproape, de feudalism. Crearea viitoarei 
fortărețe a Noului Ordin - Statele Unite - trebuia să aibă 
loc, în vederea semnificației sale pentru istoria modernă. 
În consecinţă, nu sete de mirare că sau produs evenimente 
insolite - implicând prezenţa unei forţe exterioare pe 
parcursul acestor ani cruciali. 

În 1775 atunci când părinţii republicii nou născute 
studiau proiectul unui drapel nou a apărut un om straniu 
care şi-a câştigat imediat respectul şi prietenia lui 
Benjamin Franklin şi George Washington. Acest personaj, 
pe care memorialiştii s-au mulţumit să-l numească 
„Profesorul”, părea să aibă mai mult de 70 de ani, deci era 
drept şi puternic cala începutul vieţii. De statură înaltă şi 
cu un aspect extrem de demn vorbea cu o autoritate care 
nuanţa o mare curtoazie. Regimul alimentar al acestui 
gentleman era curios - el nu mânca nici carne, nici pasăre, 
nici peşte, nu bea nici vin, nici bere şi-şi reducea 
consumaţia (alimentaţia) la ceea ce s-a convenit a fi numită 
hrana sănătăţii: cereale, nuci, fructe şi miere. 

La fel ca şi Saint-Germain, Profesorul vorbea adesea 
de evenimentele istorice într-o aşa manieră încât părea că 
le fusese martor. 

Atunci când o discuţie s-a referit la subiectul 
drapelului american în cursul unei adunări preliminare 
într-o reşedinţă particulară, un comentariu al epocii spune 


v 


că: 

„Franklin a răspuns zicând că în loc de a face numai 
dorința generalului Washington, îi cerea la fel ca şi 
celorlalţi să asculte un nou prieten, foarte respectat, 
Profesorul, care a consimțit cu foarte multă amabilitate să 
repete în faţa lor, în acea seară, esențialul din ceea ce 
spusese după-masă în legătură cu un drapel nou pentru 
colonii”. 

Acest extras din amintirile unui contemporan 
subliniază importanța necunoscutului. Cu această ocazie, 
de altfel, Profesorul şi-a terminat discursul cu o concluzie 
semnificativă: 

„Noi vom fin nu peste mult timp, o naţiune care îşi va 
fi declarat ea însăşi independenţa”. 

Se poate admite că generalul Washington, 
francmason, ca şi Benjamin Franklin el însuşi şi mai mult 
roze-crucian, în recunoscuseră pe Profesor ca fiind un 
trimis al Sfatului înţelepţilor care lupta pentru progresul 
umanităţii încă din zorii civilizaţiei. 

În 4 iulie 1776 s-a produs un mare eveniment. În 
bătrâna Casă de Stat din Philadelphia, o discuţie frământa 
pe fondatorii noii republici despre ultima decizie ce trebuia 
luată: să se tranşeze radical legăturile care uneau coloniile 
cu Anglia sau dă fie menținute sub anumite condiţii. 

În acea clipă critică, maiestuosul Profesor s-a ridicat 
şi a pronunţat un discurs înflăcărat. Pentru majoritatea 
membrilor adunării, personajul era un străin, dar ei l-au 
ascultat cu o profundă atenţie, şi chiar cu teamă. Atunci 
când şi-a încheiat alocuţiunea exclamând „Dumnezeu a 
lăsat America că fie liberă!” a fost un entuziasm general. 
Semnături după semnături au venit a se adăuga 
Declaraţiei de Independenţă. Istoria a fost făcută în acea zi 
memorabilă. 

Odată trecută exaltarea momentului, delegaţii au 
dorit să cunoască identitatea Profesorului şi să-i exprime 
gratitudinea lor. El plecase şi nimeni nu l-a mai văzut 
niciodată! Aparent, trimisul îndeplinise misiunea cu care 
înalta Fraternitate în investise şi vocea sa nu mai era 


necesară. 

Este evident normal să ne întrebăm dacă, au fost 
trimişi în acest secol reprezentanţi ai acestei supreme 
Autorităţi Mondiale. În acest sens am putea aminti opera 
lui Nicolas Roerich şi misiunile sale pe lângă cei doi uriaşi 
ai scenei politice actuale: Statele Unite ale Americii şi 
(fosta) Uniune Sovietică. Anumite fapte autentice relative 
la aceste activităţi sunt aproape necunoscute. 

Nicolas Roerich, pictorul rus de reputaţie mondială 
care a părăsit Rusia pentru a se stabili în Finlanda puţin 
înainte de revoluţie, şi-a petrecut mulţi ani în Europa şi în 
America înainte de a se retrage în valea himalayană Kulu 
unde a murit în 1947. Tablourile sale sunt expuse în 
galeriile de artă ale SUA, URSS, Franţa şi ale altor ţări. 

Ca reprezentant al Consiliului (Sfatului) Arhaţilor, 
Roerich a apropiat cele două puteri URSS şi SUA în 1926 
şi 1935. Cronologic pe primul loc se plasează misiunea sa 
în Rusia. Expediția sa în Asia Centrală a plecat din 
Kashmir (India) la începutul lui august 1925. În septembrie 
ea a traversat lanţul muntos extrem de dificil Krakoram la 
5575 m altitudine, unde membrii săi au suferit din cauza 
lipsei de oxigen şi a tulburărilor vizuale. Dincolo de acest 
meterez natural se întindea deşertul de nisip Takla Makan. 
Expediția a rămas 4 luni în Khtan până la sfârşitul lui 
ianuarie 1926 când a plecat spre Urumtchi în Mongolia 
pentru a ajunge în finale la lacul Zaisun la frontiera 
sovietică în mai 1926. 

Prin intermediul consulului sovietic în Mongolia, 
Roerich a obţinut viza pentru o călătorie în URSS în ciuda 
statutului său de emigrant. În 26 mai 1926 Nicolas 
Roerich, soţia sa Helena şi fiul său George au trecut 
frontiera rusă ajungând la Moscova pe 13 iunie. 

Comisarul Popular al Afacerilor Străine, G.V. 
Tehitcherine şi Comisarul Educaţiei, A.V. Lunacearsky şi-au 
exprimat dorinţa de a-l vedea pe Roerich a cărui 
celebritate artistică nu era uitată în Rusia. 

Republica  Sovietelor trecea atunci printr-o fază 
critică. Lenin murise de doi ani şi lupta pentru putere se 


ducea între Trotsky şi Stalin. Fiecare lupta pentru o 
politică diametral opusă: 

„Să întindem pe glob focul revoluţiei!”, urla Trotsky. 

„Să construim socialismul într-o ţară - Rusia”, replică 
Stalin. 

Acesta din urmă a câştigat. 

In acest moment de tensiune Roerich a ajuns la 
Moscova cu o misiune specială din partea mahatmaşilor. 
Celor doi Comisari ai Poporului - Cicerine (Tehitcherine) şi 
Lunacearsky, pictorul le-a oferit pânza sa „Maitreya - 
cuceritorul” - expusă după aceea n muzeul de artă Gorky. 
El le-a mai oferit de asemenea o cutie cu pământ din solul 
tibetan purtând această inscripţie: 

„Pentru mormântul fratelui nostru mahatma Lenin”. 

Cuvântul mahatma înseamnă aici „suflet mare”. 
Atunci când arhaţii califică o persoană drept mahatma ai 
vor să accentueze importanţa sa n legătură cu istoria 
viitoare. Această semnificaţie poate fi apreciată mai uşor 
acum, la ora actuală, decât în 1926, socialismul făcând 
după ei progrese imense. 

Roerich ducea de altfel un mesaj al mahatmaşilor din 
Himalaya pentru Republica Sovietelor nou constituită, 
mesaj păstrat astăzi în arhivele de stat ale URSS. 
Traducerea acestei scurte misive este extrem de 
interesantă: 

„Din adâncul munţilor Himalaya ştim ceea ce 
realizaţi. Aţi abolit biserica ce devenise creuzetul minciunii 
şi al superstiţiei, aţi distrus burghezia care devenise 
agentul  prejudecăţilor. Aţi nimicit şcolile care erau 
aproape nişte închisori. Aţi secerat ipocrizia familiei. Aţi 
lichidat armata care dominase sclavii. Aţi curăţat 
păienjenişul cupidităţii. Aţi recunoscut proprietatea privată 
ca nesemnificativă. Aţi sesizat evoluţia socială. Aţi 
subliniat importanţa de a şti şi v-aţi înclinat în faţa 
frumuseţii copiilor, aţi adus întreaga putere a cosmosului, 
aţi deschis ferestrele palatului”. 

Mesajul adaugă în concluzie: 

„Noi am oprit o revoltă în India, considerând-o 


prematură. Dar în acelaşi timp, recunoşteam oportunitatea 
mişcări voastre. Toate urările noastre de bine, vouă, celor 
ce căutaţi binele comun”. 

E uimitor că oamenii cei mai înţelepţi ai planetei şi- 
au exprimat simpatia pentru un sistem care închizând 
bordelurile, distrugând speculanţii, condamnând 
colonialismul, instituind învăţământul obligatoriu, abolind 
proprietatea privată, a apărut ca un criteriu exponent al 
unui stat social? 

Ceea ce înţelepţii din Răsărit au întâmpinat cu 
satisfacţie era doctrina pură propusă de Lenin. Dar teoria 
este ceva şi practica altceva. Este o prăpastie între 
creştinismul predicat în catacombele Romei şi cel pe care 
Torquemada l-a practicat în Spania pe timpul Inchiziției. 
Atunci când un învăţământ devine parte integrantă dintr-o 
instituţie oficială, puterea o poate folosi pentru a se 
fortifica şi trecem astfel de la marele inchizitor 
Torquemada la Stalin, două doctrine diferite folosind 
metode identice. Într-o scrisoare a d-nei Roerich, prin anii 
'50, Mahatma Morya s-a ridicat împotriva cruzimilor 
practicate pe câmpurile de concentrare ale Siberiei, dar şi- 
a exprimat în acelaşi timp, dorinţa de a vedea liberalizarea 
şi umanizarea sistemului socialist rus. 

Ar fi oportun să citām cuvintele contelui Loris- 
Melikov menționate în capitolul precedent, ce 
demonstrează că din nefericire, regimul rus nu s-a 
schimbat de secolul trecut: 

„Săraca Patrie! Epoca aşteptată de atât de mult timp 
va veni când Rusia ca şi celelalte state va putea exprima 
liber opiniile şi convingerile în mod public, şi omul îşi va 
pronunţa părerile fără riscul de a fi înscris în vreo listă de 
revoluționari înflăcăraţi sau de distrugători ai statului”. 

Occidentul pare, în general, să ignore faptul că nu 
există, în zilele noastre nici un singur stat comunist pe 
pământ ci numai republici socialiste. In socialism fiecare 
primeşte după merite, dar în comunism fiecare va primi 
după nevoi. Totuşi, ei vor munci pe gratis. Mănăstirile 
creştine şi budiste pot servi drept prototip unei societăţi 


comuniste. Comunismul va rămâne o utopie până ce 
natura umană însăşi se va fi schimbat radical, şi până ce 
egoismul se va transforma în altruism. Dar nicio poliţie 
secretă nu va putea crea o societate comunistă şi nu va 
putea înlocui pe „eu” cu „noi” - aceasta omul trebuie să o 
facă el însuşi, din inima sa. 

Muncitorul occidental, chiar sub regimul capitalist a 
profitat enorm de pe urma doctrinei luministe. După 
Revoluţia din Octombrie, teama de Internaționala a III-a a 
îndemnat multe din guvernele conservatoare să acorde 
diverse beneficii sociale claselor muncitoare, cum ar fi 
ajutorul de şomaj, asistenţa medicală gratuită, aziluri 
pentru bătrâni şi lapte gratuit pentru copii din şcoli. 

Nu va fi posibil unui credincios cu spiritul îngust să 
sesizeze cum aceiaşi înţelepţi care l-au întâmpinat pe lisus 
la naştere, au putut vreodată adresa un mesaj de felicitare 
Republicii Sovietice. Ar trebui totuşi amintite aici că nu ei 
vor sprijini orice sistem, dacă acesta este capabil să ridice 
nivelul moral şi intelectual al umanităţii. Ei ştiu bine că o 
casă nouă nu poate fi construită pe fundaţii şubrede. 

Încă odată trebuie să insistăm pe faptul că ceea ce 
contează este aplicarea corectă a unei teorii şi nu doctrina 
însăşi. 

O formă bună de democraţie poate exista, chiar cu un 
melanj acceptabil cu socialismul. Istoria cunoaşte 
monarhiile binefăcătoare. Sistemele şi doctrinele sunt 
bune pentru popor şi nu poporul trebuie să li se sacrifice. 
Această digresiune era necesară pentru a explica mesajul 
mahatmaşilor. Familia Roerich s-a reîntors în Mongolia în 
septembrie 1926. Calea urmată de către expediţie a 
traversat deşertul Gobi plecând din Ulan Bator spre lanţul 
muntos Nan Shan. Traversând apoi Tibetul, spre India, n-a 
ajuns decât în mai 1928 din cauza ostilităţii continue a 
soldaţilor tibetani. La 4575 de metri altitudine, membrii 
expediției şi-au făcut un cort de pânză în care au locuit 5 
luni la o temperatură coborând adesea sub - 40° C. În 
această porţiune a călătoriei au pierit 5 participanţi 
tibetani şi mongoli şi echipa a pierdut de asemenea 90 de 


animale. 

De o importanţă la fel de mare a fost şi misiunea n 
Statele Unite în cere Roerich a fost trimis de marii 
mahatmaşi şi pe care vom expune în continuare. 

Tratatul de Pace şi Drapelul Păcii - alb cu trei puncte 
roşii într-un cerc roşu, a fost conceput de Roerich înaintea 
primului război mondial. Emblema a fost foarte adecvat 
numită „Crucea Roşie a Culturii” deoarece a fost creată 
pentru a asigura protecţia monumentelor culturale în caz 
de război. 

Şi numai în 1930 Tratatul de Pace a fost aprobat de o 
autoritate mondială - Societatea Naţiunilor. În 1933 - A 
Treia Convenţie Internaţională a Păcii s-a ţinut la 
Washington (DC) unde au fost reprezentate 35 de naţiuni. 
Doi ani mai târziu Tratatul de Pace a lui Roerich a fost 
semnat la Casa Albă de 20 de republici ale Americii Latine. 
În cursul ceremoniei preşedintele Franklin Delano 
Roosevelt a remarcat că „tratatul posedă o semnificaţie 
spirituală mult mai profundă decât instrumentul însuşi”. 

Secretarul de Stat Cordell Hull şi Secretarul 
Agriculturii Henry Wallace, au luat parte activ la 
patronarea acestui proiect umanitar. În acea epocă H. 
Wallace, care a fost mai târziu vicepreşedinte al Statelor 
Unite a arătat un viu interes pentru patrimoniul cultural al 
Asiei şi pentru învăţămintele mistice ale maeştrilor 
înţelepciunii. Se pare că, în acest domeniu i-a fost dată o 
anumită instrucţiune de către N. Roerich şi că nişte 
dispoziţii au fost luate pentru a-l pune pe Wallace direct în 
raport cu marii arhaţi. 

In acest timp sumbrele forţe reacționare ale Americii 
care s-au născut sub McCartysm s-au folosit de această 
circumstanţă ca de o armă pentru a împiedica alegerea lui 
Wallace ca preşedinte. In 1947 au fost găsite şi publicate 
în presa americană anumite scrisori. Aceste scrisori au 
semănat îndoiala în spiritul labil al alegătorului american 
şi au distrus şansele candidatului. 

Henry Wallace ales preşedinte al SUA - politica 
actuală de reconciliere cu China şi Rusia şi-ar fi produs 


efectele un sfert de secol mai devreme. Aceasta ar fi salvat 
mii de vieţi americane în Coreea şi Vietnam. 

Din nefericire şi în detrimentul său America a ales 
războiul rece şi diplomaţia a mers pe lângă războiul lui 
Foster Dulles. Tentativele forţelor luminii de a stabili în 
acel moment coexistenţa paşnică n-au avut niciun rezultat. 
E trist să ne mai amintim absurdităţile atinse în timpul 
McCartysm-ului. 

În 1947 un anumit număr de scrisori adresate lui 
Roerich de către H. Wallace au fost publicate de către 
adversarii acestuia. În această corespondenţă omul politic 
se adresa destinatarului cu titlul de guru sau maestru. Ar fi 
uşor de găsit câteva probe în aceste scrisori, despre ceea 
ce ar putea fi o „periculoasă tendinţă comunistă”: 

„Recăutarea - Sfântului Potir (este vorba despre 
cuvântul vechi pierdut de masonerie, sau a posibilităţilor 
epocii ce va veni) - este un obiectiv de o importanţă 
supremă. Tot restul este treaba karmei. Dar, mai mult ca 
sigur, fiecare dintre noi este un posibil Galahad. Astfel 
trebuie să luptăm pentru Potir şi pentru flacăra care-l 
luminează”. 

lată cuvintele inspirate pe care le-a scris H. Wallace 
într-una din scrisorile sale. Mă întreb ce-ar fi spus un roze- 
crucian - Benjamin Franklin şi un francmason - George 
Washington despre persecuția care s-a îndârjit împotriva 
unui vicepreşedinte iluminat ce cuta Sfântul Graal ca şi un 
Sir Galahad. 

„Putem noi oare să rămânem închişi gloriei 
strălucitoare a marilor înţelepţi?” - mai scria Wallace. Un 
om de stat plin de respect pentru înţelepţii orientului era 
în măsură să conducă America pe o cale ascendentă în 
locul deceniilor de ruşine în care au pus-o inamicii ei. Un 
alt bând al acestui discipol al maeştrilor arăta că acesta 
avea o profundă cunoaştere despre maladiile sociale ale 
ţării sale: 

„Când consider teribil egoismul comerţului organizat, 
al muncii organizate, al agriculturii organizate, la fel ca cel 
al ignoranței consumatorilor fără organizare, sunt gata să 


spun că ar fi preferabil pentru America să coboare în 
prăpastia focurilor purificatoare”. 

Oare a fost purificată America în aceste focuri şi a 
învăţat lecţiile? 

Cu idealurile sale de pace mondială - rezultat al 
influenţei lui Roerich asupra lui Wallace şi Cordell Hull, 
secretarul de stat al lui Roosevelt a produs mai târziu 
rezultate foarte benefice. Acum, Cordell Hull este 
considerat ca şi părintele ONU. 

Activităţile lui Nicolas Roerich, inspirate de gardienii 
planetari s-au concretizat, printre altele, şi în Tratatul de 
Pace semnat de Uniunea Panamericană, pact ce a 
reprezentat un jalon însemnat pe drumul Păcii Mondiale. 
Influenţa sa indirectă asupra formării Naţiunilor Unite, a 
fost de asemenea o contribuţie importantă. 

Relatarea următoare ilustrează o intervenție 
realizată nu la nivelul unei națiuni ci prin intermediul unei 
organizații cu caracter internațional. Ea ilustrează încă 
odată modul sintetic profund spiritual precum şi forţa de 
acţiune a acestor înţelepţi. 

Conform unei relatări uşor prescurtate a unui 
program transmis de American Broadcasting Sistem în 
Ajunul Crăciunului din anul 1950, bazat pe o informaţie 
provenind de la Lake Succes, un incident straniu s-a 
produs în cursul unei reuniuni (??) speciale a Comitetului 
politic al Naţiunilor Unite, câtva timp înainte de această 
emisiune radiofonică. 

In Comitetul Consiliului de Securitate, numeroase 
naţiuni erau reprezentate de domnul Austin şi domnul 
Dulles, Marea Britanie era reprezentată de Jebb care îl 
înlocuia pe  Yoanger, Vichinsky reprezenta Uniunea 
Sovietică. Această sesiune excepţională avea un caracter 
atât de special încât în perimetrul Sălii Doisprezece unde 
se ţinea această reuniune, cele şase mari săli din jurul 
acesteia fuseseră evacuate. Nu a fost permisă prezenţa 
nici unui fotograf la intrarea delegaţiilor. Unii membri ai 
secretariatului se aflau în cabina de transmisie, care nu 
este accesibilo decât printr-o scară ce pornea din holul 


exterior. Uşile au fost închise între orele 9 dimineaţa şi 19: 
12 seara. Nimeni nu a putut pătrunde în Sala Doisprezece 
înainte de închiderea uşilor, fără a-şi prezenta scrisorile de 
acreditare şi fără a fi foarte bine verificat. Nimeni nu ar fi 
putut intra după închiderea uşilor fără a fi observat de 
gărzile din holul exterior. Aceştia au afirmat că nu au văzut 
pe nimeni în toată această perioadă. In acest timp, şedinţa 
abia fusese declarată deschisă, mai întâi în engleză, apoi în 
franceză, când un bărbat înalt a apărut în statele 
preşedintelui acestui Consiliu. 

În jurul mesei ovale s-a făcut linişte iar Sir Begal 
Rău, care prezida, a vrut să continue, crezând mai întâi că 
ochii erau aţintiţi asupra lui. Atunci el a fost atenţionat de 
un secretar şi întorcându-se pentru a urmări privirile 
celorlalţi, s-a găsit faţă în faţă cu străinul aflat în picioare 
în spatele lui. Prima lui tendinţă a fost aceea de a chema 
garda. Era o sesiune secretă a Comitetului, ceea ce se 
precizase înainte de convocare. Domnul Rău l-a interpelat 
pe necunoscut: 

„Dumneavoastră, Domnule! Doriţi să  justificaţi 
apartenenţa la vreuna din delegaţii?” 

Bărbatul era uscăţiv, cu faţa încadrată de o barbă 
îngrijită, purta sandale şi avea un veşmânt oriental care nu 
era total necunoscut la Lake Succes. Când a început să 
vorbească, murmurul sălii a încetat brusc. Cu o voce dulce 
şi persuasivă în acelaşi timp, ce rezona cu putere în 
încăpere în ciuda lipsei microfonului, el spuse: 

„Am multe de spus despre voi şi greşelile voastre. Vă 
voi dezvălui lucruri care au fost ţinute secret încă de la 
crearea lumii şi în felul acesta veţi cunoaşte mai multe 
adevăruri”. 

Liniştea era atât de profundă, încât se putea auzi în 
întreaga încăpere respiraţia astmatică a unui participant la 
reuniune. 

„Cine sunteţi dumneavoastră?” - a întrebat domnul 
Rău. 

„Există un rău sub soare, care este comun majorităţii 
oamenilor. Din păcate ei îşi folosesc limbajul mai mult 


pentru a înşela. Veninul viperelor este pe buzele lor şi de 
aceea ei nu pot cunoaşte drumul Păcii. Cei ce fac răul, 
urăsc Lumina. Ei se străduiesc să dea o aparenţă curată 
exteriorului dar în profunzime ei înşişi rămân plini de 
dorinţe violente şi de excese. Toporul trebuie să taie de la 
rădăcină asemenea arbori”. 

Domnul Vichinsky, glacial, a întrerupt atunci acest 
discurs, dar traducerea afirmațiilor venea cu greu. 

„Delegaţia sovietică” - spuse el - „refuză să asculte 
vorbele delirante ale acestui provocator. Această 
intervenţie este fără îndoială un complot urzit cu grijă dar 
nereuşit, de a prezenta Uniunea Sovietică ca principalul 
agresor într-un război în care nu are niciun amestec. Poate 
fi surprinzător faptul că şi în Coreea comunismul se opune 
imperialismului?” 

Şi scoțând nervos ochelarii de pe nas, îi îndreptă spre 
delegaţia americană. 

Tonul străinului deveni tranşant: 

„Prosteşti şi ignorante sunt aceste probleme şi ştim 
că ele vor da naştere luptei. Dacă un om luptă pentru a 
câştiga puterea, el nu va fi învingător decât dacă luptă 
pentru apărarea dreptăţii şi adevărului”. 

„Dar” - interveni preşedintele - „nu aţi abordat deloc 
subiectele pentru care această întrunire are loc. Ce aveţi 
de spus despre Coreea? Asupra acestui punct ne-am 
înşelat?” 

„Dacă omul cinstit, stând în casa lui, ar cunoaşte 
momentul în care hoţul ar veni” - replică necunoscutul - 
„el ar veghea şi nu ar tolera ca bunurile sale să fie furate. 
Dar în timp ce el dormea, duşmanul său a semănat 
neghina în grâu şi apoi a plecat”. 

„Mă gândesc” - a remarcat domnul Jebb, delegatul 
Marii Britanii - „că lucrul de care ne temem cel mai mult 
este că nu are importanţă care din noi va fi următoarea 
victimă”. 

Străinul, aflat tot în picioare, replică: 

„Când un om puternic, înarmat, îşi păzeşte palatul, 
bunurile sale sunt în siguranţă”. 


Domnul Austin a agitat micul drapel aflat pe masă în 
dreptul său pentru a i se da cuvântul şi cererea sa a fost 
împlinită. 

„În Statele Unite” - rosti el - „primim duşmani în 
propria noastră casă. Sunt agenţii altor naţiuni care ne cer 
încrederea şi afirmă că se comportă loial faţă de noi”. 

Străinul, plin de bunăvoință, ridică mâna ca pentru a 
scurta remarca. 

„Niciun om din lume nu poate servi la doi stăpâni” - 
spuse el - „deoarece dacă-l iubeşte pe unul, îl urăşte pe 
celălalt, sau dacă-l stimează pe unul îl dispreţuieşte pe al 
doilea. Regatul întreg împărţit împotriva lui însuşi, este 
destinat distrugerii!” 

Domnul Austin spuse: 

„Ei au intenţia numai de a ne transforma guvernarea 
prin mijloace pacifiste... pentru a ameliora sistemul nostru 
economic...” 

Vizitatorul îl întrerupse însă, cu o oarecare 
nerăbdare: 

„Cei care sunt sănătoşi nu au nevoie de doctori, 
doctorii sunt numai pentru cei bolnavi”. 

Şi întorcându-se spre domnul Austin şi domnul Dulles 
spuse cu fermitate: _ 

„Nu există niciun om cinstit printre voi. ţi cunosc 
cuvintele, tu nu eşti nici cald nici rece, pentru că spui: sunt 
bogat, bunurile mele sporesc, nu am nevoie de nimic; şi nu 
ştii că de fapt tu eşti un mizerabil!” 

Domnul Rău îşi părăsi scaunul şi spuse: 

„Noi am venit aici, pentru a examina greşelile care 
au generat neliniştea noastră şi dumneavoastră ne-aţi 
arătat partea de greşeală a fiecăruia dintre noi. Ce va 
trebui să facem? Să abandonăm eforturile pentru a căuta 
din nou pacea?” 

„Faceţi lucrurile în mod decent, cu simplitate, după o 
ordine firească” - spuse vizitatorul. „Indepărtaţi-vă de rău 
şi apropiaţi-vă de bine. Căutaţi pacea şi apoi urmaţi-o! 
Măriţi-vă credinţa. Prin credinţă se pot cuceri regate, se 
restabileşte dreptatea, se împlinesc aspirații”. 


„Faceţi ca lucrurile că să pară infinit de simple” - 
remarcă domnul Rău - „cu un strop de melancolie”. 

„Mulţi oameni au dorit să audă ceea ce auziţi acum şi 
nu le-au auzit” - replică străinul. 

Domnul Rău surâse: 

„Noi nu suntem obişnuiţi să ascultăm vocea 
înţelepciunii venind din afara membrilor comitetelor 
noastre”. 

„Nu ezitaţi să-i primiţi cu inima deschisă pe străini, 
deoarece, făcând astfel, unii au primit îngeri chiar fără să 
ştie” - spuse omul. 

Domnul Bengal Rău s-a adresat adunării: 

„Continuarea acestei întâlniri nu mai are sens, 
deoarece acest om ne-a răspuns la toate întrebările. Iar 
dumneavoastră, domnule, vă mulţumim... Dacă aţi putea 
scrie, măcar aceste lucruri pe care ni le-aţi spus, dacă aţi 
accepta să expuneţi această înţelepciune într-o carte pe 
care să o poată citi oricine”. 

În acest moment, ochii vizitatorului străluciră de o 
profundă nemulţumire: 

„Cartea există” - spuse el - „este sfânta voastră 
Biblie!” 

Privirea sa avea o claritate umbrită în acelaşi timp de 
tristeţe. Se întoarse şi plecă spre uşa care se deschise în 
faţa lui... Nimeni din afară nu a observat plecarea sa. 

Este evident, după acest episod istoric, că trimişii 
înţelepţilor din Orient, luptă fără îndoială pentru Pace, 
Lumină şi Cultură: lmensele probleme cu care se 
confruntă Adepții sunt greu de imaginat. Pentru a facilita 
înţelegerea muncii lor şi a situaţiei adevărate a lumii 
actuale, sunt propuse Dialogurile din Templu. Ele 
reprezintă experienţe personale, în intenţia de a ilustra 
tema principală a acestei cărţi - existenţa pe această 
planetă a unei oaze de cultură extraordinar de rafinată şi 
înaltă, de origine cosmică - care încearcă întotdeauna să 
antreneze umanitatea spre un plan superior de gândire. 


Capitolul XIII 
Dialogurile din Templu 


Gheţarii străluceau sub soarele dimineţii ca şi cum ar 
fi fost tăiaţi dintr-un diamant. Norii agăţaţi de crestele 
muntelui şi ceața din fundul trecătorilor erau risipite lent 
de o briză uşoară. O boltă de rododendroni forma cadrul 
somptuos al acestui peisaj himalayan. 

Aveam în mâini o carte despre budismul tibetan dar 
nu puteam s-o deschid pentru că eram fascinat de 
frumuseţea peisajului. În cele din urmă, am început să 
citesc un capitol despre yoga lamaistă întrebându-mă dacă 
aş putea găsi un lama într-adevăr erudit în această regiune 
din nordul Indiei. Cum mă plimbam de-a lungul unei cărări 
de munte, un panou indicator mi-a reţinut privirea „Şcoală 
Tibetană”. Aş putea întâlni acolo directorul spre a mă 
informa despre savanții tibetani care trăiesc exilați în 
districtul Darjeeling? 

Directorul nu era disponibil, dar unul dintre profesori 
vorbind engleza ni-a fost de mare ajutor: „Un lama foarte 
cult, venit din Lhassa, locuieşte acum într-o mănăstire 
mică, în cealaltă parte a văii - mi-a zis el. Acesta poate să 
vă ia patru ore de mers dacă avei şansa să vă găsiţi o 
maşină mergând în satul care e aşezat la picioarele 
templului. Şi nu uitaţi să vă anunţaţi plecarea la poliţia din 
Darjeeling”. 

Cu ajutorul binoclului, am reperat, în nord un punct 
minuscul distinct pe lini ninsă a munţilor abrupți. Era 
lamaseria. Deoarece dispuneam de o săptămână, am decis 
să plec a doua zi. Fusesem destul de prevăzător pentru a 
obține două lucruri de la profesor: un bilet în hindi cu 
îndrumările exacte pentru a găsi lamaseria, ca şi numele 
acelui lama şi de la un negustor din Darjeeling încă un sac 
cu orez la un preţ de speculă deoarece eram sigur că o să 
fie bine primit de sărmanii lamaşi. N-am neglijat nici 
maxima montagnarzilor: „cu cât urci mai mult cu atât 
temperatura scade mai mult” şi m-am îmbrăcat într-o 


haină călduroasă. 

Puțin după răsărit, când zăpezile Himalayei devin 
roze şi aurii mă aflam la colţul unei străzi ducând spre 
ieşirea din oraş, în direcţia Sikkim. În mai puţin de o 
jumătate de oră am reuşit să opresc un şofer se avea un 
loc liber şi care mi-a acceptat preţul. 

Conducătorul m-a asigurat că trece prin oraşul în 
care voiam să merg. Gropile unui drum de munte 
desfundat au făcut drumul atât de penibil încât, ajungând 
la destinaţie am fost bucuros să părăsesc vehiculul. Când 
vechiul Ford dispăruse m-am trezit singur, înconjurat de 
culmi înzăpezite care mă dominau şi de văi pierdute în 
ceaţă. M-am îndreptat spre cea mai mare casă pe care am 
văzut-o şi am cerut o cameră pentru noapte. Proprietarul 
mi-a oferit propria sa cameră şi chiar o blamă de oaie, în 
caz că temperatura în casă ar fi scăzut pe timpul nopţii sub 
zero. 

Micul templu pe care-l zărisem cu binoclul învăluit 
într-un nor, se ridica înalt ca un turn din peretele stâncos. 
Mă gândeam să-l pot atinge în mai puţin de o oră dar 
estimarea era optimistă. Cărarea îngustă urca şerpuind din 
ce în ce mai sus pentru a se pierde undeva în roci şi 
zăpadă. 

Când m-am prezentat la uşa lamaseriei înfofolit în 
veşmântul de călătorie cu gulerul urcat pentru a mă 
proteja de aerul prea tare şi când am lansat un apel cu 
voce tare, cei doi tineri călugări tibetani care mă văzuseră 
venind, au gândit mai mult ca sigur că eram un spirit 
răufăcător. M-am apropiat cu aplomb de ei şi mi-am depus 
sacul cu orez la picioarele lor probând astfel intenţiile 
mele prietenoase. Apoi le-am întins biletul pe care scria 
numele pânditului (?) şi am văzut pe unul dintre cei doi 
lamaşi fugind imediat în interiorul templului. A apărut într- 
o secundă, rugându-mă să intru pe uşa principală a 
mănăstirii. 

Orbit cum eram de strălucirea soarelui pe care o 
amplifica albeaţa zăpezii am fost la început incapabil să 
discern ceva în obscuritatea templului, dar, gradat, m-am 


acomodat cu penumbra şi am văzut cei doi călugări în faţa 
unui Buddha. Cel mai în vârstă, cu o faţă mongoloidă 
ridată adânc citea un text cu voce tare acompaniindu-se de 
sunetul unui clopoțel pentru a-şi puncta ritmul lecturii. 
Celălalt lama era înalt, în puterea vârstei, cu craniul ras. 
Trăsăturile sale ca sculptate în fildeş erau tipic tibetane, 
cu ochii mici şi pătrunzători, o gură şi o bărbie revelând 
forţa caracterului. Mă aflam în picioare îi aşteptam ca 
bătrânul lama să termine de psalmodiat. 

Marele pandit lama m-a salutat în sfârşit, cu mâinile 
încrucişate. 

„Ce vă aduce în Ţinutul Zăpezii şi săracul nostru 
templu, domnule?” m-a întrebat el într-o englezească 
excelentă. 

„Ei bine” - zic eu - „în primul rând, este unul dintre 
cele mai frumoase ţinuturi din lume şi după aceea sunt în 
căutarea unui lama care ar putea să-mi lămurească 
adevărurile profunde ale Sharmei tibetane. (sharmă = 
învăţământul lui Buddha). 

Lama m-a privit în tăcere cu o privire cercetătoare. 

„Ce vă face să presupuneţi că sunt un lama învăţat?” 

„Mi s-a spus că avei diplome luate în Lhassa şi că 
yoga tibetană vă era familiară, de altfel primise-ţi o 
educaţie englezească la Sikkim”. 

„Zvonurile despre un om pot fi false, o întoarse 
lama”. 

„E adevărat, dar există ceva intangibil care poate 
corecta erorile, este intuiţia. am remarcat au cu 
timiditate”. 

Răspunsul meu a părut că-l satisface pe lama tibetan. 
Gheaţa odată spartă, s-a stabilit comunicarea: 

„Ce doriţi să cunoaşteţi din budismul nostru?” se 
interesă el pe un ton amabil. 

„Am crezut întotdeauna că marii arhaţi, cei deveniți 
bodhisattvas, salvatorii umanităţii, desemnaţi în India sub 
numele de mahatmas, erau personaje adevărate, autentice, 
dar ştiţi ceva despre locul adevărat unde pot fi ei găsiţi?” 
am întrebat eu. 


„Budismul se bazează pe credinţă într-un panteism 
de fiinţe superioare care, urmând calea celor opt principii, 
au atins nirvâna. Noi preaslăvim, de asemenea, învăţătura 
care spune că, undeva în nord, există un regat unde 
locuiesc câteva dintre aceste mari spirite care au ajuns la 
nirvăna. Noi îl numim Shambala”. 

„Aceste suflete iluminate” - am întrebat - „formează 
o fraternitate invizibilă având drept scop elevarea 
spirituală a umanităţii?” 

„Avem, într-adevăr, o asemenea confrerie în Tibet, 
dar nu este niciun motiv să credem că ea ar exista şi s-ar 
manifesta doar în Asia”. - spuse lama. 

„Îmi imaginez că pregătirea spirituală şi testele prin 
care poţi fi admis în această grupare trebuie să fie foarte 
dificile şi să dureze numeroşi ani! Mărturisesc că nu sunt 
pregătit şi ştiu că-mi vor trebui mai multe existenţe pentru 
a ajunge la înaltul vostru nivel spiritual, dar pot spune că 
am aspirat întotdeauna la aceasta. Voi putea oare, în umila 
mea sferă, să fiu de vreun folos arhaţilor voştri şi să iau 
parte la eforturile voastre de a lumina umanitatea?” 

„Această cale a dăruirii totale pentru a servi 
umanitatea este aspră. Ea necesită înainte de toate o mare 
abnegaţie, cu toate acestea uitând complet de tine în 
aspectele tale inferioare, egotice, te ridici deasupra 
pământului şi te topeşti în Infinit. Dacă doriţi” - sugeră 
lama - „putem recurge al o anumită experienţă yoghină, 
care vă va permite să sesizaţi planul nostru de gândire şi 
acţiune”. 

„Desigur” - i-am răspuns - „va fi o experienţă 
spirituală pe care sunt nerăbdător s-o trăiesc; de fapt să 
ştiţi că întotdeauna am aspirat la o viaţă cât mai elevată”. 

Lama mă rugă atunci că mă aşez în padmasana şi să 
meditez, în timp ce el rămase aşezat alături de mine. 

„Imaginaţi-vă” - spuse el - „că vă ţineţi viciile în 
mâna dreaptă şi virtuțile în mâna stângă. Lăsaţi pe pământ 
păcatele dumneavoastră invizibile şi faceţi la fel şi cu 
virtuțile. Faţa vă este acoperită ce o mască - 
personalitatea, care cuprinde vârsta, sexul, naționalitatea, 


profesia şi celelalte elemente trecătoare. Unele măşti sunt 
urâte, fiind făcute din argilă; altele din marmură sunt 
minunate. Unele sunt din aur, altele din fier, dar, oricum ar 
arăta propria mască, debarasaţi-vă de ea şi lăsaţi-o pentru 
un timp în faţa dumneavoastră, pe sol”. 

Urmând indicaţiile călugărului, am resimţit o mare 
senzaţie stranie de vid şi de dezorientare, în timp ce 
numele, sexul, naționalitatea şi profesia mea se estompau 
tot mai mult. În scurt timp toate caracteristicile 
personalităţii au fost practic şterse din faţa mea. Trăirea 
era atât de puternică încât mi s-a părut că aud zgomotul 
propriei mele măşti căzând pe pământ. 

„Acum aţi devenit, din punct de vedere mental şi 
spiritual, un simplu centru pur conştient, eliberat de toate 
condiţionările şi neposedând nimic, vorbi lama după un 
timp. Nu sunteţi decât o flacără într-un ocean de foc. 
Spiritual vă aflați departe de limitele pământului, 
amestecându-vă focul şi strălucirea cu cel al îndepărtatelor 
stele ale Marelui Vid” - murmură călugărul. 

O stranie şi exaltantă expansiune a conştiinţei mă 
pătrundea într-un mod cu torul natural şi fără niciun efort. 
Influenţa mentală a călugărului lama acţiona, cu siguranţă, 
foarte puternic din moment ce reuşea să îmi transmită 
aceste impresii atât de vii. 

„Acesta este momentul în acare avem acces la planul 
atemporalităţii, adică acel plan unde toate lucrurile se află 
într-un deplin sincronism chiar în această clipă, locul unde 
nu există nici trecut, nici prezent şi nici viitor” - spuse 
lama. 

Deodată am resimţit un vid complet, ca şi cum timpul 
s-ar di oprit pentru totdeauna. Nu mai exista nici „înainte”, 
nici „după”, nici „înalt”, nici „jos”, nici „aici” şi nici 
„acolo”. Era o senzaţie de totală unitate într-un univers 
atemporal şi fără limite. 

Vocea călugărului se făcu din nou auzită: 

„Să revenim acum din aceste planuri elevate. Jos... 
mai jos. Reluaţi-vă vechea dumneavoastră mască, adică 
virtuțile şi viciile pe care le-aţi abandonat pe sol. 


Întoarceţi-vă în această cochilie unde veţi rămâne până la 
eliberarea finală” - spuse lama. 

După câteva minute de tăcere profundă, am întrebat: 

„Aceasta este ceea ce numiţi Nirvāņa?” 

„In experienţa pe care aţi trăit-o aţi avut o percepţie 
a Marelui Vid şi un ecou al Marii Linişti” - răspunse 
călugărul. Apoi m-a condus spre o uşă secretă a mănăstiri, 
prin care am pătruns într-o peşteră complet izolată de 
exterior, cu excepţia unui spaţiu îngust săpat în perete. 
Această deschidere nu constituia propriu-zis o fereastră, ci 
o fandă naturală a peretelui stâncos, mărită puţin pentru a 
obţine mai multă lumină în interior. Cu toate că, în 
general, grota era uscată, picături de apă cădeau de pe 
stalactite şi se transformau în mici pârâiaşe care şerpuiau 
lin pentru a dispărea apoi în fisurile solului. 
Neregularităţile pereţilor peşterii dădeau impresia de nişe 
într-un sanctuar. 

În cea mai mare dintre acestea, îndreptată spre nord, 
era situată o statuie înaltă de bronz. Călugărul aprinse un 
rând de lumânări roşii şi de bastonaşe de tămâie în faţa ei 
şi, imediat, statuia zeiţei Tara, zeiţa planetei Venus apăru 
în faţa noastră, în toată splendoarea sa. Zeița purta o tiara, 
cercei lungi, un colier, un ochi în frunte, ochi în palme şi 
pe tălpile picioarelor, care simbolizau omniprezenţa sa. 
Tara este zeiţa protectoare a Tibetului, a Nepalului şi a 
cele i mai mari părţi a Asiei, unde mai este cunoscută şi 
sub numele de Kuan Yin, zeiţa Compasiunii şi a Milei. 
Mâna sa dreaptă era întinsă, cu palma orientată în faţă, în 
semn de compasiune şi ajutor, iar vârful degetului mare şi 
vârful degetului mijlociu de la mâna sa stângă erau unite 
în ceea ce se numeşte o mudră (gestul oriental care 
subliniază un anumit aspect esenţial - aici, Adevărata 
Doctrină în logica şi iubirea sa sublimă). 

Atunci când uşa de piatră se închise în urma noastră, 
m-am gândit că voi pătrunde într-o altă lume, complet 
izolată de aceea pe care am cunoscut-o. Maestrul lama m-a 
chemat mai aproape de zeiţă. In faţa ei se afla o cavitate a 
solului săpată în rocă de-a lungul a miilor de ani de 


picăturile ce cădeau neîncetat din stalactite. Acest 
rezervor de formă ovală, format în mod natural prin 
eroziune lentă, era plin până la margini, iar apa se 
prelingea în afară. Picăturile care cădeau din plafonul 
grotei formau cercuri concentrice la suprafaţa apei imobile 
ca o oglindă. 

„Sunt lacrimile Tarei ce plânge căderea omului care 
şi-a uitat natura sa divină” - îmi spuse lama. 

După puţin timp el continuă: 

„Aţi auzit vorbindu-se de lacul Lhama Lamtsa din 
Tibet, în care apar imagini şi viziuni revelate atunci când 
delegaţii lamaişti caută locul de naştere al viitorului Dalai 
Lama?” 

„Îmi amintesc că am citit ceva despre acest 
subiect...” - am răspuns eu destul de timid. 

„Acest mic bazin cu apă este oarecum asemănător 
lacului sacru amintit; în el pot fi urmărite, în acelaşi mod 
imagini de o înaltă semnificaţie spirituală”. 

Am privit cu mare curiozitate în apa care reflecta 
lumina lumânărilor şi silueta zeiţei Tara în alcovul său 
întunecos, dar, cu excepţia acestei imagini nu am văzut 
nimic altceva. 

„Priviţi mai atent... şi mai atent... AUM MANI 
PADME HUM” - rosti călugărul şi intonaţia i se reverberă 
în grotă. flăcările lumânărilor o luminau pe Tara într-o 
dezvoltare caleidoscopică de culori, fumul bastonaşelor de 
tămâie se urca foarte sus şi toate acestea se reflectau în 
bazin ca într-o oglindă mişcată din când în când de 
căderea unei picături de apă. Curând, toate imaginile se 
şterseră şi, în acelaşi timp, apa bazinului fu acoperită de o 
ceaţă. Pe neaşteptate am început să văd imagini de cea 
mai mare claritate, ca şi cum aş fi privit ecranul unui 
televizor în culori. Lama, aflat lângă mine, în picioare, 
privea şi el imaginile. 

Prima scenă pe care am văzut-o a fost imaginea 
planetei noastre, cu marile ei oceane, cu continentele şi 
masa de formaţiuni noroase, aşa cum ni le arată oamenii 
de ştiinţă occidentali în emisiunile televizate din spaţiul 


cosmic. Mai apoi în decurs de unul sau două minute, 
aspectul globului pământesc se schimbă total. Nori 
compacţi, gri, negri, bruni şi roşii au acoperit zonele cele 
mai populate ale pământului. Din când în când, această 
masă era traversată de intense raze de lumină roşie, ca 
acelea produse de mari explozii. Pentru câteva clipe raze 
bleu, roz sau aurii, precum şi lumina stelară au apărut pe 
fundalul întunecat luminând globul pământesc, dar 
întreaga planetă continua să fie scăldată într-un halou 
enorm de înspăimântătoare culori întunecoase. 

„Observaţi vibrații mentale şi emoţionale emise de 
umanitate” - îmi explică lama - „după cum puteţi vedea, 
frecvenţa lor este joasă şi nerafinată. Priviţi acum acest 
nor gri atât de gros, care denotă egoismul! Scânteierile 
bleu sunt aspiraţiile spirituale ale minorităţii, dar ele sunt 
copleşite destul de repede de curentul general de pasiune, 
de ură şi de aviditate care a format această aură uriaşă în 
jurul Terrei de-a lungul sutelor de ani. Ea se aseamănă cu 
straturile ionizate din jurul planetei, care reflectă undele 
radio, formând un strat izolator de vibrații inferioare ce 
împiedică frumuseţea forţelor stelare să fie percepută de 
fiinţele de pe Pământ”. 

A vedea cu propriii mei ochi enorma carapace 
mentală negativă care înconjura Pământul, a fost pentru 
mine o descoperire înspăimântătoare. 

„Planeta noastră este bolnavă, chiar foarte bolnavă, 
din cauza concepţiilor false şi a gândurilor negative ale 
oamenilor” - am murmurat eu. 

În scurt timp norii întunecaţi s-au propagat departe 
în spaţiu, amintindu-mi de tentaculele unei caracatiţe. 
Acest nostru negru ce se defalca în spaţiul interplanetar 
nu constituia un spectacol prea frumos de contemplat iar 
senzaţia că eu însumi mă aflam în spatele 
înspăimântătorului animal mă făcu să mă înfior. 

În acel moment am văzut cum strălucitoare raze 
bleu, roz sau de o albeaţă de zăpadă se propaga ca nişte 
scurte iluminări în conglomeratul întunecos. 

„Aceste raze sunt cumva reacţiile mentale benefice 


emise de diverse grupări, organizaţii sau confrerii umane 
spirituale?” - l-am întrebat pe lama. 

„Intr-adevăr, aşa este, consimţi acesta; puteţi vedea 
cum haloul negru al Terrei ar putea fi îndepărtat prin 
acţiunile lor, dacă marea majoritate a oamenilor ar încerca 
şi ei să emită gânduri şi emoţii situate doar pe această 
lungime de undă elevată. lată ceea ce toate popoarele 
acestei planete ar trebui să facă în mod sistematic şi într-o 
perfectă sincronizare, până când pământul întreg nu ar 
mai emite în spaţiul cosmic decât înaltele vibrații 
spirituale”. 

Gânditor, lama îşi continuă comentariul: 

„Tara, cea plină de compasiune, a plâns prea mult 
timp”. - a spus el - „Mama Natură poate într-o zi să decidă 
distrugerea spiritelor oarbe care au creat această oribilă 
carapace în jurul globului nostru. umanitatea trebuie să 
purifice şi să asaneze locuinţa sa planetară. Arhaţii 
acţionează cu toată puterea lor pentru a neutraliza răul, 
dar chiar mai important decât aceasta este să se poată opri 
noile emisii negative recreate în mod constant; şi acest 
lucru doar omul poate să o facă”. 

Astfel îmi vorbea lama, n timp ce contempla în 
bazinul Tarei imaginile revelate într-un mod atât de 
deosebit. Ele dispărură gradat şi, în curând, nu a mai 
rămas nimic, decât suprafaţa imobilă a rezervorului, 
mişcată de picăturile intermitente de apă care cădeau din 
bolta peşterii. 

„Bineînţeles, este inutil să vă spun că am fost 
îngrijorat de ceea ce am văzut, dar toate acestea nu fac 
decât să-i întărească dorinţa de a lupta pentru elevarea 
umanităţii, deşi am înţeles că este o sarcină de titan” - am 
spus eu cu un sentiment de disperare. 

„Este bine că v-aţi hotărât să-i ajutaţi pe 
bodhisattvas-i” - spuse lama. „Fiecare poate să-i ajute, 
după capacităţile şi aspiraţiile sale”. 

„lar eu, ce aş putea face?” 

Călugărul rămase tăcut câteva minute. El a închis 
ochii pentru a medita asupra indicaţiilor pe care ar putea 


să mi le dea sau pentru a primi un mesaj telepatic 
provenind de la una din fiinţele excepţionale din Shambala. 

Deschizând ochii mi-a spus: 

„In prezent umanitatea trebuie să-şi decidă 
orientarea: spre Lumină sau spre tenebre şi astfel să-şi 
suporte karma. Toate popoarele vor trebui să aleagă între 
vechea mentalitate a luptelor ucigătoare sau ordinea nouă 
a unei fraternităţi mondiale. Desfăşurarea ciclului cosmic 
ne-a apropiat mult de epoca Vârstei Spiritului, Epoca de 
Aur. Nimeni nu poate să oprească desfăşurarea firească a 
acestui ciclu, deoarece Dhyan Chohanii (fiinţe cosmice 
înzestrate cu puteri supranaturale) vor aduce în curând din 
esenţa spaţiului, din energia subtilă cauzală, un corp care 
este până acum invizibil, un simplu vortex de forţe, dar 
care atunci când va intra în acţiune va distruge cu flăcările 
sale toate forţele negative. Secol după secol, mileniu după 
mileniu, noi am adresat umanităţii numeroase mesaje care 
au fost recepționate de oamenii mai elevaţi. Toate vorbeau 
despre necesitatea unirii şi a fraternității universale. Din 
păcate, prea puţini dintre ei au ajuns să-şi rafineze 
conştiinţa şi să poată îndruma la rândul lor, pe ceilalţi în 
această privinţă. De aceea este necesar mai ales în această 
perioadă critică, să lansăm un ultim Avertisment, acesta 
fiind Ultimatumul Nostru Planetar: umanitatea va accepta 
Glasul Inimii, legea iubirii divine sau se va distruge prin 
exacerbarea propriilor sale forţe negative. Perturbând 
legea karmică a universalităţii vieţii prin comportamentul 
său distructiv, omul va fi judecat şi pedepsit de Natură. 
Toate oraşele ar putea fi înghiţite de oceane, iar marile 
continente ar putea fi dislocate prin cataclisme vulcanice şi 
cutremure. După Anul Arhaţilor, ultimatumul planetar va 
trebui să fie luat în consideraţie de către întreaga 
umanitate. Acest mesaj va trebui trimis cu bunătate i 
compasiune: totuşi foarte ferm, deoarece el reprezintă un 
avertisment şi avertismentele nu sunt aduse decât de 
oamenii ce au intenţii benefice. Astfel, fiinţa umană va fi 
pusă în faţa alegerii supreme: Lumina sau Tenebrele, 
pacea sau războiul, Inima sau Pumnul, înţelepciunea sau 


ignoranţa. Acum puteţi înţelege că umanitatea este un 
câmp de luptă al forţelor celeste” - urmă lama. „Aceasta 
este, evident, o învăţătură foarte veche care a fost 
încorporată în toate religiile. În ultimul sfert al acestui 
secol trebuie lansat un apel ce va arta necesitatea 
instaurării Doctrinei Inimii, legea iubirii, singura în stare 
să salveze planeta. Ultimatumul nostru planetar se referă 
la un apel către o transformare interioară care trebuie să 
apară în fiecare om. La această răscruce de drumuri 
umanitatea trebuie să aleagă între calea care duce către 
abisul decadenţei morale, sau acea cale care urcă spre 
stele. Se apropie cea mai acută criză din cadrul acestui 
ciclu cosmic. Dacă punerea în gardă nu este înţeleasă şi 
dacă masele de oameni se încăpăţânează să meargă pe 
drumul actual alături de Prinţul 'Tenebrelor, atunci Ierarhia 
Cosmică va revela prostească ignoranță şi răutate a 
oamenilor, iar Maestrul Luminat al Shambalei va nimici tot 
răul de pe această planetă. Acesta este mesajul pe care va 
trebui să-l duceţi oamenilor”. 

„Credeţi că aş putea răspândi aceste profeţi unui 
mare public, păstrând în acelaşi timp reputaţia unui om 
rămas sănătos la minte?” - am întrebat eu. 

„In secolul în care trăim am văzut roate naţiunile 
înfruntându-se în cursul celor două războaie mondiale, iar 
înainte de sfârşitul lui este posibilă desfăşurarea celui de- 
al treilea conflict. Consideraţi că oamenii acestor popoare 
sunt sănătoşi la minte?” - replică lama. „Dumneavoastră 
vă veţi împlini rolul” - urmă el - „şi alte voci se vor alătura 
dumneavoastră, deoarece, de data aceasta miza este 
enormă. Nu este vorba numai de destinul umanităţii - care 
oricum va putea fi reconstruită în câteva milioane de ani - 
ci de existenţa însăşi a planetei, care a necesitat un întreg 
manvatara pentru a se forma”. (manvatara = ciclu cosmic 
cu o durată de timp foarte mare. Din punct de vedere 
ştiinţific, vârsta pământului este estimată la aproximativ 
5.000 milioane de ani) 

„Popoarele Terrei trebuie totuşi să înţeleagă că a 
trecut timpul crucificărilor şi al profeților liniştiţi care 


predică mulțimilor entuziaste. Suntem în timpul arhaţilor, 
care se vor exprima prin fulgere, tunete şi ploi de stele! 
Epoca Shambalei a sosit. Pe ecranele lor de televizor, 
spectatorii vor urmări realizările stupefiante ale unor 
civilizaţii înfloritoare acum câteva milenii, din care azi nu 
au mai rămas decât nişte urme; de exemplu, civilizaţia 
egipteană. Morala acestei descoperiri ştiinţifice se traduce 
în mod clar: distrugerea suportată de unele popoare antice 
o poate suporta, de asemene, şi civilizaţia actuală. Puteţi 
astfel deveni o civilizaţie moartă, o simplă legendă pe care 
nimeni nu o va crede peste zece mii de ani. Acesta va fi 
mesajul esenţial al acestei comori atât de mult timp 
ascunse: nu urmaţi exemplul Atlantidei!” 

„Dar cum vă puteţi imagina că ar trebui să se 
comporte umanitatea pentru a evita un asemenea 
dezastru?” - am întrebat. 

Călugărul răspunse: 

„Invăţătura Tarei, care este Doctrina Inimii, trebuie 
să devină fundamentul unei sociologii noi. Controversele 
vor mai putea să apară doar între partizanii diferitelor 
sisteme, dar fără a se ajunge la războaie. Trebuie să ne 
convingem e toţi suntem membrii unei mari familii 
planetare” - spuse maestrul cu o căldură deosebită în 
voce. 

„Am putea să ne rezolvăm problemele şi să realizăm 
translaţia spirituală specifică Vârstei de Aur ce va veni, 
fără transformările apocaliptice despre care vorbiţi?” 

„Am putea, şi ar trebui s-o facem, dar câţi oare o fac? 
Este dispusă, oare, marea majoritate a umanităţii să 
abandoneze calea  cupidităţii, a egoismului, a 
naţionalismului limitat şi cultul sexualităţii necontrolate, n 
favoarea elementelor spirituale? Oamenii nu trebuie să 
devină, asceţi şi călugări, dar ar putea să trăiască şi să 
gândească ca fiinţe umane demne de acest nume. De ce 
trebuie să se omoare între ei, când de fapt sunt cu toţii 
fraţi şi de ce să se distrugă Mama Natură? Karma sau 
legea cosmică implacabilă a cauzei şi efectului, este 
teribilă în acţiunea sa. De ce, atunci, să ne pregătim noi 


înşine astfel de consecinţe dureroase?” - spuse lama. 

„Ultimatumul planetar despre care vorbiţi, acest 
ultim şi mare avertisment dat naţiunilor se va adresa doar 
guvernelor, au întregit populaţii?” - am întrebat eu. 

„Amândurora. Un guvern nu poate dura fără 
adeziunea poporului, iar masele nu pot exprima voinţa 
întregii naţiuni decât prin vocea reprezentanţilor ei”. 

„Acest ultimatum are vreo legătură cu epoca 
Shambalei despre care vorbesc textele străvechi?” - am 
întrebat. 

„Aceasta este deschiderea porţilor unei ere mai bune 
şi anume: epoca Tarei. Simbolul său este semnul inimii, 
căci inima uneşte întreaga umanitate, iar orice religie 
adevărată şi orice ideologie profundă este bazată pe 
iubire” - spuse lama. 

Împingându-mă mai aproape de statuia Tarei, 
luminată de flăcările lumânărilor, fără să mă fi prevenit, 
călugărul mi-a aşezat mâna stângă pe mâna dreaptă a 
zeiţei, îndreptată spre umanitate într-un gest de 
compasiune. 

„Semnul inimii este emblema viitoarei epoci” - spuse 
el - „epoca lui Maitreya, viitorul Buddha, anunţat de 
Kalachakra sau ştiinţa ciclurilor”. 

Când mi-am retras mâna am văzut uimit Semnul 
Inimii apărut în mod distinct în palma mâinii stângi. În 
mod evident, el nu era amprenta simbolului încrustat în 
mâna Tarei, simbol ce reprezenta un ochi, ci era vorba de 
un fenomen legat de circulaţia sanguină, deoarece de 
fiecare dată când apăsam pe această urmă în formă de 
inimă, ea devenea mai estompată. 

Lama părea foarte satisfăcut de ceea ce se 
produsese. 

„Este foarte bine” - spuse el. „Aţi primit semnul Tarei 
şi, deşi el va dispărea destul de rapid şi va deveni invizibil, 
va rămâne pentru totdeauna în aura bioenergetică a 
palmei dumneavoastră”. 

A doua zi călugărul m-a condus în biblioteca 
mănăstiri şi mi-a arătat o serie de lucrări, vorbindu-mi 


despre conţinutul lor. În templu erau agăţate numeroase 
steaguri pe care nu le putusem remarca până atunci din 
cauza întunericului. Călugărul a luat o lumânare mare şi 
m-a rugat să privesc cu atenţie acele steaguri sau tanka. 

„lată tanka lui Maitreya, viitorul Buddha” - îmi spuse 
el. „Îl puteţi vedea reprezentat surâzând şi stând în 
picioare, ceea ce arată că misiunea sa este binecuvântată 
şi că va sosi în curând”. 

„Multe religii cred în venirea unui Mesia sau Avatar” 
- am răspuns eu. „Maitreya, care urmează să vină, poate 
aduce pacea umanităţii?” 

„Întrebarea dumneavoastră îmi aduce aminte de 
învăţătura pe care am primit-o în tinereţea mea de la trei 
mari arhaţi. Ei spuneau: „Lumea voastră se încăpăţânează 
să se îndrepte spre dezastru'. Umanitatea nu mai poate 
salva Pământul decât printr-o regenerare spirituală. Atunci 
când eu l-am întrebat dacă viitorul Buddha Maitreya ar 
putea să o salveze, unul dintre aceşti trei maeştri mi-a 
răspuns: „Maitreya va arăta calea, dar umanitatea va 
trebui să aleagă şi apoi să-i urmeze calea aleasă!” 

„Acum înţeleg” - am spus - „cât este de nebun omul 
care se opune în ignoranţa sa legii cosmice a ascensiunii 
eterne...” 

„Atunci când răul va atinge punctul său culminant şi 
când elementele de valoare vor fi copleşite sub greutatea 
urii, a ignoranței şi a decăderii morale, Shambala va cere 
de la Dhyan Chohani să apropie de Pământ corpul 
astronomic care se află în prezent dincolo de Jupiter, Noua 
radiaţie ce se va produce în urma acestui impact va 
transforma întreaga viaţă pe această planetă” - anunţă 
lama. 

„Acest mare eveniment cosmic este aproape?” - am 
întrebat eu. 

„Noul astru va deveni vizibil la sfârşitul secolului” - 
spuse lama - „dar apropierea sa va necesita numeroşi ani”. 

„Poate fi precizată venirea noului Buddha?” - l-am 
întrebat eu. 

„În ultimul sfert al secolului XX” - răspunse călugărul 


„umanitate trebuie să se pregătească de venirea 
Arhaţilor şi a lui Maitreya însuşi; şi în această perioadă 
crucială, Doctrina Inimii va fi expusă tuturor. De aceea 
când sfinxul din Gizeh îşi va lansa avertismentul, va trebui 
să fim pregătiţi pentru măreţele evenimente ce vor veni”. 

„Ultimatumul planetar este deci adresat tuturor 
naţiunilor” - am spus pentru a concluziona discuţia 
noastră. 

„Desigur” - afirmă înțeleptul lama - „aceste revelații 
oferă tuturor oamenilor de pe această planetă posibilitatea 
să-şi exercite liberul arbitru: s aleagă între Lumină şi 
Tenebre, între Fraternitate sau Egoism”. 

Nu puteam exprima în cuvinte importanţa pe care o 
acordam tuturor acestor revelații decât alăturându-mi 
mâinile şi înclinându-mă tăcut, în maniera orientală. Lama 
mi-a luat mâna stângă şi, privind semnul inimii din palma 
mea, a dat din cap în sens de aprobare. 

„Îmi va fi dat să vă revăd?” - am întrebat. 

„Când taifunul va fi trecut, veniţi la Tashi Lhumpo, 
vom continua dialogul” - a răspuns yoghinul. 

Profund impresionat, am părăsit lamaseria, după ce 
am mai privit încă odată statuia lui Buddha, tankas-urile 
lui Maitreya şi cel al Maestrului Shambalei. 

Afară soarele lumina puternic, făcând să strălucească 
zăpada şi gheaţa de pe Himalaya în toată puritatea sa. O 
lumină subtilă cuprindea munţii, lumina cunoaşterii venită 
dintr-o altă lume, superioară, ce veghează asupra noastră 
şi care este cunoscută deocamdată doar de un număr 
foarte mic de oameni. 

Aceste fiinţe auguste, arhaţii posedă nu numai o 
mare înţelepciune şi autoritate emanând dintr-o sursă 
cosmică supraumană, dar ei dispun, în acelaşi timp, de 
forţe aşa puternic de viaţă şi de moarte, încât am 
considerat că este de datoria mea să redau aici acest 
Ultimatum Planetar, cu riscul de a-mi atrage disprețul sau 
resentimentul occidentalilor ignoranţi. 

Se poate pune acum o întrebare logică: „Ce putem 
face pentru a preveni sau atenua karma mondială actuală 


care este atât de negativă? 

După ceea ce am învăţat eu însumi în timpul vieţii 
petrecute în Extremul Orient, lucrul esenţial este 
neutralizarea aurei negative  înspăimântătoare a 
pământului întreţinută prin acumularea celor mai josnice 
instincte ale umanităţii. Acestea preced, însoțesc şi 
determină toate crimele ce se făptuiesc în istorie. Astfel, 
meditaţiile sincronizate asupra păcii şi fraternității 
universale practicate chiar şi câteva minute în 
anumite zile, ar putea face miracole şi ar putea da 
naştere unor efecte sesizabile la nivelul întregului 
glob. 

Deja această sarcină este asumată în parte de câteva 
grupări esoterice şi religioase, dar orice fiinţă umană 
aspirând la pace şi armonie pe acest pământ, ar putea 
participa la această nobilă misiune. Căci lucrul spiritual 
tinzând să purifice pământul de aura sa malefică nu 
necesită vreo credinţă religioasă aparte. 


Capitolul XIV 
După scrieri 


Profeţii şi clarvăzătorii care au comunicat cu fiinţele 
supranaturala şi au primit revelații în ceea ce priveşte 
timpurile viitoare s-au folosit de simboluri şi de alegorii 
pentru a-şi transcrie experienţele în scopul de a uşura 
înţelegerea imposibilului. 

Pentru a încerca să fundamentăm capitolul precedent 
care nu expune decât impresii personale, ar fi util de citat 
pasaje din aceste scrieri în scopul de a examina legăturile 
între profeţii. Mai înainte, un răspuns ar trebui dat unei 
întrebări cruciale: „Este posibilă cunoaşterea viitorului?. În 
acest secol einsteinian nu mai este deloc îndoielnic faptul 
că prezentul să fie real, ca că este născut dintr-o realitate 
anterioară, realitatea neputând proveni din irealitate. 
Aceasta înseamnă că trecutul are o realitate proprie la fel 


ca şi viitorul: Dacă „azi” este tangibil „mâine” trebuie să 
fie de asemenea, deşi estimarea noastră despre ce poate 
surveni poate fi eronată. Există 365 de zile în calendarul 
nostru şi unele dintre aceste zile sau din aceste luni nu au 
fost încă trăite; ele neexistând decât în calendar la fel ca şi 
toţi anii ce au mai rămas de parcurs pentru a ajunge în 
2000 sunt cuprinse în secolul XX. Dacă un calculator 
corect programat este capabil să furnizeze previziuni 
exacte, nu există niciun motiv ca acest creier uman să nu 
posede aceleaşi facultăţi. Cazurile verificate de profeţii 
realizate, ca acelea ale lui Nostradamus sunt o probă n 
acest sens. 

Este evident că predicțiile false sunt în mult mai 
mare număr decât cele adevărate. În mod clar în cadrul 
profeţiilor ca şi în toate celelalte sfere anumiţi subiecţi 
(oameni) se arată a fi mai competenţi ca alţii. 

Nu este necesar să fii profet pentru a vedea totuşi că 
în zilele noastre, umanitatea nu mai are decât de ales între 
două căi: unitatea şi Pacea sau conflictele nesfârşite, 
Războiul şi  decadenţa spirituală. E interesant de 
descoperit ceea ce clarvăzătorii au avut de spus despre 
destinul nostru. Capitolul precedent „Dialogurile din 
Templu” se referă la legendele asiatice, aici vor fi preferate 
vechile scrieri ale Tibetului şi Indiei. 

Nu putem totuşi, să neglijăm de a cita, în primul rând 
biblia, care conţine numeroase pasaje despre fenomenele 
astronomice ale „timpurilor din urmă”. Profetul Isaia, de 
exemplu vorbeşte despre „un cer nou şi un pământ nou”. 
(66: 22) şi Sfântul Luca, în Noul Testament, anunţa „mari 
semne în soare, în lună şi în stele” (21: 11). 

După scrierile tibetane, atunci când răul, cu ura, 
războaiele şi corupţia sa va fi invadat întreaga umanitate, 
Cetatea Shambalei va rămâne singurul loc în care 
învăţămintele lui Buddha vor fi conservate. Nişte lamas 
bine informaţi cred cu tărie că această epocă este începută 
chiar de pe acum şi că ultima bătălie între Forţele Luminii 
şi acelea ale Tenebrelor este n plină desfăşurare. Ei spun 
că atunci când duşmanii vor atinge Ţinutul Shambalei, 


maestrul acesteia va aduna legiunile de fiinţe divine care 
vor ataca hoardele malefice. Cartea Shambala Smoneam 
descrie această luptă în versurile următoare: 

„Fără teamă în mijlocul armatei voastre de zei 

Printre cele douăsprezece legiuni ale voastre 

Veţi călări 

Înfigându-vă lancea în pieptul lui Hanumauda 

Şeful forţelor răului îndreptate 

Contra Shambalei 

Şi astfel va fi distrus Răul”. 

Textele tibetane susţin că această eră a pedepsei va 
continua timp de trei sute de ani pentru a curăța lumea de 
toată răutatea. În cursul acestei perioade, platoul 
transhimalaian al Tibetului însuşi va fi reacoperit de apele 
provenite probabil de la un gigantic val seismic. 

Această inundație va fi acompaniată de erupții 
vulcanice şi de furtuni devastatoare şi cataclismul va 
atinge peste tot o asemenea amploare încât vor rămâne 
puţini supraviețuitori, în acest timp cunoaşterea 
Adevăratei Doctrine va fi restaurată în totalitate, se va 
naşte o lume nouă în care fiinţele iluminate vor străluci ca 
şi „stelele pe cer”. 

Thubten Jigme Norbu, un lama elevat care posedă o 
cunoaştere profundă a străvechilor texte budiste ale 
Tibetului, scrie aceste rânduri în India: 

„Multe lucruri ale viitorului ne sunt ascunse, dar 
sigur, viitorul nu va fi fericit pentru omenire dacă este să 
credem legenda Shambalei şi tendinţa crescândă a omului, 
de distrugere”. 

O examinare a folclorului tibetan ar fi incompletă 
fără menţionarea poemului epic al lui Ghessar (sau Kesar 
Khan) care nu este admis în lista operelor budiste 
ortodoxe. 

Originea acestui mare poem al cărui erou este Kesar 
de Ling, viitor eliberator al Asiei, poate fi întâlnită în 
regiunea Tibetului nord-oriental. Legenda s-a răspândit 
apoi din Tibet în Mongolia şi la Ladakh. Că această 
legendă a fost creată de vechiul cult Bon-Po tibetan 


rămâne o problemă pe care orientaliştii n-au rezolvat-o 
încă, dar nu este mai puţin adevărat că şi-a lăsat amprenta 
asuprea budiştilor Asiei. 

Punctul culminant al lanţului muntos acoperit de 
zăpadă Amne-Machin, extremitatea orientală a lui Kun Lun 
este numit Ghessar Pho-Bran sau Palatul lui Ghessar de 
către tribul Golok şi reşedinţa regelui legendar este 
presupusă a fi între Jyekundo şi Kantse. Acum mai bine de 
50 de ani exploratoarea Alexandra David-Neel după 
vizitarea acestui regat Ling a scris cartea Viaţa 
supranaturală a lui Ghessar de Ling. Vechimea acestei 
poveşti poate cu siguranţă să fie estimată la o mie de ani 
deşi posibilitatea unei versiuni anterioare a fost luată în 
considerare de către specialişti. 

În secolele trecut, figura lui Ghessar Khan a fost 
chiar reprezentată pe tankas-urile (drapele) care îl 
reprezintă pe marele reformator budist Tsong-Khapa care 
a fondat lamaseria din Tashi Lhunpo din apropiere de 
Shigatse, sediu al esoterismului tibetan unde era venerată 
şi învățată ştiinţa kalachakra a Shambalei. 

Acum 50 de ani, lamaşii mistici din Tibet afirmau că 
Ghessar şi tovarăşii săi trăiseră deja??? anumite versiuni 
ale epopeii lor desemnau Shambala ca locul lor de naştere. 
Este sigur acest aspect că profetiile Maestrului Shambalei 
se aseamănă cu acelea ale lui Ghessar de Ling, cum o 
demonstra acest pasaj extras din învăţăturile lui 
Ghessar Khan: 

„Când, în al 5-lea an, vor apare eroii (reprezentanţii) 
Shambalei de Nord, concentraţi-vă spiritele pentru a-i 
întâlni”. 

Cum nu se face nicio menţiune despre animalele sau 
elementele folosite în sistemul calendarului tibetan, este 
imposibile de interpretat semnificaţia celui de-al „cincilea 
an”. În orice caz indicaţia că emisarii Shambalei vor veni 
în viitor, este ea însăşi semnificativă. 

Lamaşii cei mai versaţi în ştiinţa kalachakra au 
subliniat caracterul critic al secolului nostru. 
Pronosticurile lor despre evenimentele istorice s-au arătat 


uimitor de adevărate. De exemplu, când primul război 
mondial era la început, Oracolul din Lhassa declara că 
Germania era „un elefant care ar fi, eventual, doborât”. 

În secolul XIX Oracolul a făcut o prezicere pentru 
Anul Dragonului de Lemn (1904) după care Lhassa ar fi 
atacată de o forţă exterioară în a doua jumătate a anului. 

Corpul expediționar britanic a pornit împotriva 
Tibetului în 1903 şi în 1904 oraşul L.hassa a fost ocupat. 
Locotenent-colonelul Waddell, care participa la campanie 
în calitate de chirurg şef scria, mai târziu, aceste rânduri, 
în cartea sa Lhassa şi misterele sale (1905): 

„Este într-adevăr stupefiant cum astrologii Tibetului 
au fost capabili să prezică acest uragan dezastruos care se 
pregătea pentru ţara lor cu atât de mult timp înainte ca el 
să răsară, şi cum au putut ei determina cu exactitate anul 
când se va produce”. 

Colonelul Younghusband şi Sir Charles Bell atestă în 
scrierile lor că au putut citi personal această veche 
profeție în Lhassa. 

Nu mai puţin convingătoare a fost profeția despre 
Revoluția chineză din 1911 care circula în Tibet cu 
numeroşi ani înainte de prăbuşirea dinastiei celeste. 

Spre 1920 a fost publicată o stranie declaraţie de 
către mănăstirea din Teujyeling care prezicea trist că al 
13-lea Dalai Lama, conducând încă, va fi ultimul, Thubten 
Gyatso - acest Dalai Lama, a anunţat el însuşi, înaintea 
morţii sale, în 1933, sfârşitul iminent al lamaismului în 
Tibet şi a sfătuit în termeni energici pe toţi cei fideli lui să 
se pregătească de schimbări mari în viitorul apropiat. Cu 
sistemul socialist stabilit puternic în China actuală şi cu al 
14-lea Dalai Lama exilat în India, tradiţia budistă seculară 
aproape a dispărut din Tibet. Cei mai buni profeţi sunt cei 
care prezic imposibilul. Al 13-lea Dalai Lama a fost unul 
dintre aceşti clarvăzători. 

În cursul expediției sale în Asia Centrală la sfârşitul 
anilor '20, Nicolas Roerich a întâlnit de asemenea profeţii 
despre „Ultimul Dalai Lama” şi i-a fost precizat că oraşul 
Lhassa „va fi întunecat şi pustiu”. N-a fost decât purul 


adevăr: actualul Dalai Lama a fugit din Lhassa, am mai 
spus-o, pentru a se refugia în India. 

Există, într-o străveche carte tibetană, n paragraf 
curios care merge până la a descrie înfăţişarea fizică a 
şefilor de stat sub dominaţia cărora trebuia să cado 
Tibetul. Totodată acest pasaj susţine de asemenea că, mai 
târziu, Pământul Zăpezilor îşi va recâştiga independenţa. 

Tradiţia scrisă şi orală din Tibet în ceea ce priveşte 
epoca lui Maitreya, viitorul Buddha, a fost rezumată de 
Nicolas Roerich în aceste cuvinte: 

„Este prezis că manifestarea lui Maitreya va avea loc 
după războaie. Dar, războiul final se va da pentru 
Adevărata Doctrină. Fiecare dintre cei care se vor ridica 
împotriva Shambalei va fi lovit în toate acţiunile sale şi 
valurile îi vor mătura urmele”. 

Provenind de la aceeaşi sursă, Roerich citează ceea 
ce a auzit enunțat de către anumiţi lamas-i erudiţi: 

„Stelele manifestă o evoluţie nouă. Focul cosmic se 
va apropia din nou de pământ. Din nou, umanitatea va fi 
supusă la încercări pentru a se vedea dacă spiritul a 
progresat suficient”. 

După aceste scrieri tibetane, este evident că intrăm 
într-o eră nouă, de o importanţă extremă, al cărei criteriu 
va fi elevarea spirituală. Fiind dat caracterul materialist al 
epocii actuale, schimbarea unei civilizaţii bazată pe acest 
materialism cu una orientată spre ascensiunea spirituală 
nu se va face fără durere. 

Scrierile Indiei pun de asemenea accent pe sfârşitul 
epocii numită Kali Yuga - „Era Sumbră” şi venirea lui 
Satya Yuga - „Epoca Luminii”. La sfârşitul ciclului nostru 
actual, scrierea numită Vishnu Purâna se exprima în 
aceşti termeni: 

„Astfel, în Kali Yuga, declinul nu va înceta să se 
accentueze până când rasa umană se va apropia de propria 
ei nimicire. Când sfârşitul Epocii întunericului va fi 
aproape o parte din această esenţă divină care există în 
propria sa natură spirituală: Kalki Avatar va cobori pe 
pământ dotat cu opt calităţi supranaturale. El va restabili 


dreptatea în lume. Când Soarele, Luna, Tishya şi planeta 
Jupiter vor fi toate împreună în aceeaşi Casă (Zodiacală) 
Epoca lui Krita (sau Satya) va reveni”. 

După orientalişti, Tishya este una dintre stelele 
constelaţiei Racului. Apropierea Noii Ere trebuie să se 
producă când această stea va fi în conjunctie cu Soarele, 
Luna şi Jupiter. Tishya este dea asemenea şi numele pe 
care-l purta Buddha care a apărut înaintea lui Siddharta 
Gauthama. Poate nu este decât o coincidenţă, dar trebuie 
totuşi menţionat în legătură cu aceasta că Ţi-sha în 
străvechea astrologie sino-tibetană, este numele uneia 
dintre cele 72 de stele malefice, intitulate sinistru „Călăii 
Pământului”. Aceste interpretări pot fi contestate de către 
specialişti în sanscrită, dar un lucru este sigur: Tishya 
este, cu siguranţă, o stea sau o cometă. 

Inţelepţii Indiei au făcut jurăminte pentru sosirea lui 
Kalki destinat să distrugă pe cei ce distrug. Vishnu 
Purâna asigura că el „va restabili dreptatea pe pământ”, 
că spiritul celor care vor trăi la sfârşitul lui Kali Yuga va fi 
trezit şi va deveni la fel de clar ca şi cristalul că ei vor da 
naştere unei rase care va urma legile lui Krika sau ale 
„Vaârstei Purităţii”. 

In India Kalki Avatar este reprezentat de un cavaler 
înarmat, urcat pe un cal alb şi învârtind deasupra capului o 
sabie curbată ca o coadă de cometă. Bidiviul cel alb este 
reprezentat cu copita din faţă dreapta ridicată şi atunci 
când e va cădea din nou pentru a păşi pe pământ Terra se 
va cutremura şi toţi oamenii pervertiţi din lume vor fi 
aruncaţi în neant. Astfel răul va fi distrus. Kalki Purâna 
descrie venirea avatarului în aceşti termeni: 

„Voi lua naştere în Shambala. Voi înlocui cei doi 
maeştri Moru şi Devapi pe pământ. Voi crea Satya Yuga şi 
după ce voi distruge şarpele Kali (Era lui Kali Yuga), mă 
voi întoarce la locul meu”. 

In traducerea marelui filolog - profesorul Max Muller, 
numele Moru este identificat cu dinastia indiană Morya 
(ortografiat la fel ca Maurya). Mahatma Morya căruia îi 
este dedicată această lucrare, aparţine acestei familii 


regale, dinastie al cărui descendent, după aceeaşi sursă 
trebuie să restaureze Dinastia Solară. Devapi sau Devaki, 
mama lui Krishna, un prototip la Fecioarei Maria, 
reprezintă principiul feminin, de bun augur pentru destinul 
femeii. 

Arma în formă de cometă a avatarului Kalki sau 
steaua Tishya oare are o legătură cu corpul ceresc care, 
după „Dialogurile Templului” trebuie să se aprindă brusc şi 
să facă o erupție strălucitoare în sistemul nostru solar? Se 
pare că astronomia modernă nu este în măsură să 
găsească o explicaţie sau o definiţie acestui fenomen care 
ar fi, până aici, un cor ceresc invizibil, mai puţin dacă n-ar 
fi ceea ce se numeşte o „gaură neagră” care nu reflectă 
lumina, dar având în acelaşi timp o forţă gravitaţională 
considerabilă în ciuda dimensiunii mici a nucleului său. 
Oricum ar fi, este, ştiinţific chiar, dificil de a corela 
comportamentul unei stele care se dezintegrează cu acela 
al unui astru în expansiune. 

Venerabilul Mahatma căruia îi este dedicată această 
carte, scria lui Sinett, în 1882 o scrisoare în care descria 
un „Rege Soare” (Rajah Soare) dincolo de Jupiter. Aceasta 
poate face lumină în misterul „corpului cosmic” pomenit în 
capitolul „Dialoguri în Templu”. Orice ar fi, astronomii 
noştri vor furniza răspunsuri apropiate despre natura 
acestui corp cosmic de îndată ce el va intra în câmpul 
vizual al telescoapelor noastre. Între timp să examinăm 
scrisoare lui Mahatma: 

„Există un astru rege (Rajah Soare) exact în spatele 
lui Jupiter, pe care niciun ochi muritor nu l-a văzut 
vreodată în timpul acestui ciclu. Dacă ar putea fi perceput 
prin cele mai puternice telescoape capabile să-i multiplice 
diametrul de 10.000 de ori, încă ar apărea ca un punct 
minuscul aruncat în umbră de strălucirea vreunei planete; 
totuşi, această lume este de mii de ori mia mare decât 
Jupiter. Violenţa perturbaţiei care afectează atmosfera 
acestuia din urmă, precum şi petele roşii care au intrigat 
atâta ştiinţa în ultimul timp, sunt datorate mişcării şi 
influenţei acestui Rajah Soare. Deşi poziţia sa actuală n 


spaţiu îl face total imposibil de văzut ochilor noştri, 
substanţele metalice din care este compus în proporţie 
majoră, sunt în continuă expansiune şi se transformă 
gradat în fluide gazeiforme”. 

În cursul anilor '30 Mahatma Morya a făcut încă o 
dată aluzie la acest corp astronomic: 

„Am spus acum mult timp” - scria el - „că noul astru 
se apropia dar încă este ascuns observaţiei noastre”. 

Una dintre legendele culese de Helena Roerich în 
Orient oferă un tablou viu colorat despre acest război din 
ceruri pe care ni-l anunţă atâtea scrieri sacre: 

Fiinţa strălucitoare (Regele Lumii) se adresează 
Prințului Tenebrelor: 

„Tu ai otrăvit aerul 

Tu ai poluat apele 

Tu ai epuizat Terra 

Dar n-ai atins focul 

Şi acesta nu te-a atins 

Dar el te va arde 

Aşa cum lumina devorează întunericul. 

Din spaţiu voi stârni 

Focuri noi care 

Îţi vor pulveriza operele 

Prinţ al Tenebrelor, atenţie la foc!” 

Rămâne de aflat dacă acest foc este steaua cea nouă 
care va trebui, conform „Dialogurilor din Templu” să apară 
pe cer în cursul acestui secol. Este destul de surprinzător 
de constatat că numeroase scrieri, din surse diferite 
coincid în a sublinia extrema importanţă a anilor în curs, 
pe timpul cărora umanitatea va trebui să aleagă orientarea 
sa cea bună. 

Aceste presentiment cuprinse în texte trebuie să fie 
considerate numai ca o punere în gardă pentru a incita 
omul să opteze cu înţelepciune, în faţa acestei crize 
planetare. Ei nu trebuie în niciun caz să se îndrepte spre 
fatalism. Liberul arbitru al omului nu este privilegiul său 
esenţial? Trebuie, în orice caz, să se acţioneze bine şi cu 
prudenţă. 


Capitolul XV 
In pragul erei cosmice 


Se pune o întrebare logică: „Ce putem face noi 
pentru a preveni sau atenua pedeapsa karmei mondiale?” 

După ceea ce am învăţat eu însumi pe parcursul vieţii 
mele în Extremul Orient, lucrul esenţial ar fi de a 
neutraliza aura înfricoşătoare a Terrei, întreţinută de 
acumulările celor mai respingătoare şi înjositoare instincte 
ale umanităţii. Cele care preced, acompaniază şi urmează 
toate crimele înfăptuite în istorie. Nişte meditații 
sincronizate pentru Pace şi Fraternitate, nu ar fi decât 
câteva minute, în anumite zile, şi ar putea face miracole 
dacă ar fi realizate pe întreg globul. Deja această sarcină 
este asumată, în parte, de câteva grupări esoterice şi 
religioase, dar orice fiinţă umană aspirând la pace şi 
armonie pentru Pământ, ar putea participa la acest nobil 
efort. Munca spirituală tinzând să purifice Terra de aura sa 
malefică nu cere nicio afiliere religioasă. 

Cea mai mare parte a popoarelor occidentale cred că 
religia este o adorare a lui Dumnezeu în biserici sub 
îndrumare unui cleric. Această concepţie este greşită n 
întregime. Budismul nu are niciun Dumnezeu de adorat. 
Confucianismul mu are preoţi. Şi adorarea în aer liber a 
focului sacru, la vechii perşi nu necesita niciun fel de 
templu. 

Aerul şi spaţiul reprezintă o bibliotecă vastă cu 
cărţile în care a rămas imprimat tot ceea ce omul a spus 
vreodată sau chiar numai a murmurat. Strigătele disperate 
ale răniților şi torturaţilor răsună încă în spaţiu. Astfel, 
pământul, aerul şi oceanul, planeta însăşi, sunt martori 
eterni ai actelor comise de umanitate. 

Dacă epidemiile sunt fizice, ele distrug corpurile, 
dacă sunt morale, ele înăbuşă sufletul. Am combătut cu 
succes un mare număr de maladii, dar foarte puţin a fost 


făcut pentru învingerea plăgilor care degradează spiritul 
uman şi, de fapt, rănile societăţii - dintre care drogurile, 
sau perversiunea sexuală sunt mult mai răspândite decât 
au fost vreodată. Ori, o naţiune bolnavă în corp şi în suflet 
este condamnată inductabil de legea evoluţiei. 

De vreme ce ameninţarea sumbrului halou care 
otrăveşte planeta pe care trăim este suspendată asupra 
întregii umanităţi, noi trebuie să acţionăm pentru a ne 
salva noi înşine de furia elementelor dezlănţuite. Ar fi pur 
şi simplu bunul simţ. 

Mouni-sadhu, un yoghin de origine poloneză, instruit 
în India, s-a făcut ecoul tuturor Rajahilor yoghini calificaţi 
pentru a spune că ne aflăm la o răscruce de drumuri. Unul 
conduce către ascensiunea spirituală şi către o nouă eră 
culturală, celălalt conduce la degradare şi la prăbuşirea 
care poate, eventual, rezulta în urma unei dezintegrări 
totale a acestei planete, motivată de eşecul său 
evoluționist. (Mouni-Sadhu, Samadhi, Londra 1962) 

O metodă de apropiere diferită şi mai concretă de 
problemă ar fi aceea de a schimba structurile noastre 
sociale într-un aşa mod încât sentimentele de superioritate 
naţionale sau sectante care conduc la confruntări şi 
războaie să nu mai existe şi atunci aura planetei ar înceta 
să se deteriorareze cu viteza aceasta din prezent. Trebuie 
subliniat aici, că, după ştiinţa secretă a Orientului, 
intoxicare mentală a lumii este infinit mai periculoasă 
decât poluarea radioactivă sau chimică. 

Acest program ar implica o revizuire a tuturor 
sistemelor politice şi economice în vederea instaurări unui 
Stat Planetar pentru care conflictele naţionale n-ar fi mai 
mult decât nişte amintiri oribile ale trecutului. Numai un 
Guvern Mondial este capabil să suprime aceste cauze ale 
conflictelor armate şi să acţioneze cu o judecată 
imparţială, neavând drept scop decât binele umanităţii 
întregi. 

Expun aici ideile mele personale despre unificarea 
lumii şi dezarmarea generală. Ele pot prezenta erori dar 
dacă ele ajung la scopul lor, metodele au o importanţă 


secundară. 

Inainte de a fi format un Guvern Mondial, UNESCO 
ar putea face un studiu aprofundat al cauzelor războaielor 
naţionale, rasiale, economice, religioase şi ideologice şi ar 
putea stabili un program pentru a purifica toate naţiunile. 
Fără o Lege Planetară şi o Forţă a Poliţiei Internaţionale 
puternică, nu va fi posibil să se ajungă la o dezarmare 
totală, acceptată la nivel mondial. 

Trebuie să se ţină cont că armele convenţionale sau 
nucleare, sunt fabricat pentru a fi utilizate într-o zi, ceea 
ce reprezintă o perspectivă îngrozitoare. Mai bine, dacă 
ele n-ar fi astfel folosite, o sumă neînchipuit de mare de 
bani precum şi efort uman acum risipite ar atenua, prin 
utilizare umanitară, relele care dezbină societăţi moderne. 

Repartiția echitabilă a bogățiilor (resurselor) 
planetare trebuie să fie conferită unei autorități mondiale 
constituit nu din demagogi ci di savanți, oameni de ştiințo 
şi filosofi, deoarece ştiinţa este prin natura ei 
internaţionalistă în timp ce politica este naționalistă şi 
religia sectantă. 

Ar fi, sigur, nedrept să ceri ţărilor muncitoare să-şi 
cedeze profitul în beneficiul ţărilor mai puţin dinamice, dar 
statele cele mai prospere ar putea - aşa cum ele o fac deja 
acum într-o anumită măsură - să ajute cu puţine înlesniri 
pentru ca celelalte să-şi poată ridica productivitatea şi 
nivelul lor de trai. 

Ideea unei dezarmări generale nu este utopică, 
oamenii de stat se sfătuiesc deja pentru a ajunge la un 
acord pentru limitarea armelor. În ceea ce priveşte 
Guvernul Planetar, ONU pate servi drept nucleu acestuia. 
UNESCO ar putea fi organizaţia cea mai adecvată pentru 
prepararea unei definiţii a cauzelor care dau naştere 
înfruntărilor sângeroase. Umanitatea are nevoie să o cură 
pentru a vindeca radical relele şi nu de un drog pentru a le 
adormi.  Singură numai o consfătuire de istorici, 
antropologi şi sociologi poate furniza acest leac cu condiţia 
ca membrii săi să adopte Doctrina Inimii ca şi criteriul lor 
de acţiune. 


Câmpul este vast pentru a căuta soluţiile situaţiei 
nesănătoase a pământului nostru şi fiecare poate participa 
la această sarcină nobilă. Există ceva mai urgent decât 
salvarea integrităţii planetei noastre? Este posibil ca 
majoritate oamenilor să prefere să se cantoneze în 
ignorarea acestui avertisment. Un pasaj extras din 
Revelaţie le este adresat: „Cei ce ruinează Terra sunt 
condamnaţi la ruină” (11: 18). 

Dac omul ar putea numai să înţeleagă că poluarea 
psihică a Terrei este o crimă şi dacă ar dori să trăiască în 
armonie cu Mama Natură, ar intra curând în Era Cosmică 
şi ar regăsi rangurile altor civilizaţii stelare pe care 
Shambala le reprezintă pe globul nostru. 

Psihologia geocentrică şi  antropocentrică a 
pământeanului care iubeşte iluzia exclusivităţii sale în 
Univers a apărut derizorie în faţa nenumăratelor lumi care 
strălucesc pe cer. Atunci când masele vor fi înţeles 
veritabila lor legătură cu infinitul Cosmosului, simţul 
responsabilităţii faţă de Natură se va trezi cu siguranţă şi 
va fi posibil ca omul să trăiască armonios în lumea de care 
aparţine. Numai aşa norii cei sumbri şi groşi care ne 
ameninţă pe toţi, vor fi împrăştiaţi. 


Apendice 


O scurtă compilare (rezumare) a învățăturilor scrise 
şi orale ale ştiinţei Kalachakra care se referă la Shambala, 
compusă special pentru această lucrare de Khamtul 
Jhamyang Thondup - secretar-asistent al Ministerului 
Afacerilor Religioase şi Culturale ale Sanctităţii Sale Dalai 
Lama. (Traducerea din tibetană de Sherpa Tulku şi 
Alexander Berzin de la Biblioteca de Opere şi Manuscrise, 
Dharamsala, India) 


Ţara Shambalei şi regii ei 


În ceea ce priveşte descrierea Ţării Shambalei, 
aparenţa sa variază după fiecare poziţie spirituală. De 
exemplu, unul şi acelaşi râu va fi văzut de zei ca un râu de 
nectar, de oameni, ca o apă, de fantomele înfometate - ca 
un amestec de puroi şi sânge şi de anumite creaturi ca un 
element în care trăiesc. In consecinţă, este dificil de a se 
da o definiţie precisă. Totuşi, învăţăturile Kalachakra 
furnizează descrierea fizică a Shambalei cum urmează: 
pământ, apă, foc, aer şi eter împreună cu potenţialităţile 
lor (n.a. această enigmatică expunere implică faptul că 
Shambala posedă o superstructură de materie subtilă). 

Cât despre situarea ei geografică - continentul 
central din sud este divizat în şase regiuni. Începând din 
nord ele sunt numite: Ţara Zăpezilor, Shambala, China, 
Khotan, Tibet şi India (n.a. Shambala este delimitată de 
Siberia - Ţara Zăpezilor la nord şi Tibet şi India la sud, de 
China la est şi de Khotan la vest, ceea ce înseamnă că este 
situată în deşertul Gobi). 

La exterior, Shambala este de formă circulară şi 
înconjurată de munţi cu vârfuri înzăpezite. În interior, are 
forma unui lotus înflorit, cu 8 petale. În centru se găseşte 
un vârf înalt, de o luminozitate albă care ar fi ca şi inima 
florii. În nord sunt situate construcţiile ce compun palatul 
unde îşi află reşedinţa Regii Sfinţi sau a „Celor care 
Păstrează Castele” (n.a. Păstrătorul sau Deţinătorul 
Castelor este cel care uneşte toate clasele sociale. Este 
unul din titlurile Maestrului Shambalei, în scrierile 
tibetane). 

Acest palat este mai vast decât acela a lui Indra, e 
pătrat şi are patru porţi. Zeiţe dansatoare sunt sculptate în 
coral pe pereţii exteriori. Edificiul are nouă etaje deasupra 
cărora flutură un steag reprezentând Calea Dharmei 
încadrată de un cuplu de antilope. Construcţia este 
acoperită de un acoperiş de ţigle de aur de Jambu de care 
atârnă ornamente de perle şi de diamante. Desenele 
liniare care ornează partea superioară a pereţilor exteriori 
sunt de argint şi cornişele sunt din turcoaze. 

Ferestrele palatului sunt din lapis-lazuli în timp ce 


uşile şi pragurile sunt ornate cu smaralde şi safire. Drept 
copertine are drapele de aur şi este acoperit de un cristal 
generator de căldură, în timp ce solul este acoperit de un 
cristal refrigerator (n.a. aceasta sugerează un sistem de 
aer condiţionat - o realizare ştiinţifică). Stâlpii şi grinzile 
sunt încrustate cu pietre scumpe, cu coralei, cu perle etc. 

Palatul cuprinde bogății inestimabile cum ar fi vaze 
de o bogăţie inepuizabilă, vaca ce îţi îndeplineşte toate 
dorinţele, recolta nesemănată şi pomul care îţi satisface 
cererile. 

În cele trei zone înconjurătoare locuiesc cei opt zei, 
cei opt Nagas, cei zece Protectori ai Direcţiilor, cei nouă 
Mari Distrugători, cele opt Planete Majore, cele 28 de 
Constelații etc. Toţi sunt înconjurați de numeroase 
reprezentări simbolice. 

În centrul acestui palat imens se ridică un tron de 
aur aşezat pe opt lei de unde comandă cei 25 de Zei Regi 
care creează cu strălucire virtutea Unităţii Universale. 
Comorile Zeilor, ale Nagas-ilor şi ale oamenilor sunt 
înghesuite peste tot locul. Dincolo de acestea, numeroase 
obiecte uzuale se găsesc peste tot. Ele au fost create pe 
pământ prin puterea unei ştiinţe superioare. Al 21-lea 
Maestru al Ţării Shambalei Mă-Gag-Pa ocupă acum tronul 
de aur susţinut de lei. El a condus cu 49 de ani înaintea 
prezentului an al Dragonului de Foc (1976). După 51 de 
ani, în anul Berbecului (Caprei-Oii) de Foc al celui de-al 17- 
lea ciclu (A.D. 2027) cel de-al 22-lea Deţinător al Castelor 
MI-Yi-Seng-Ge, va urca pe torn şi va domni 100 de ani. Cât 
despre numele Shambala, este găsită o explicaţie într-o 
poveste veche: era odată n membru al clanului Sakya 
numit Shambhaka care guverna această regiune, de la el 
ţara îi poartă numele. Cuvântul Shambala înseamnă în 
tibetană: „Susţinut de sursa Fericirii”. 


Trecutul şi viitorul umanităţii 


Cu puţin timp înaintea formării lumii, diverse tipuri 
de creatori au apărut gradat în zonele inferioare şi 


superioare. În acele timpuri, oamenii se năşteau prin 
transformare. În cursul vieţii lor, tot ceea ce doreau de 
realiza. Ti nu depindeau nici de soare, nici de lună pentru 
a primi lumina, având ei înşişi propriile lor surse de 
iluminare. Viaţa lor era extrem de lungă şi chiar cuvintele 
„boală”, „război”, „foamete” le erau necunoscute. Fericirea 
lor era egală cu cea a zeilor. Această epocă a fost 
cunoscută sub numele de Era Perfectă. 

Oamenii prosperau, foloseau surse de energie 
naturală şi trăiau din recolte care nu fuseseră semănate, 
Dar, odată cu trecerea timpului, acţiunile şi gândurile 
oamenilor au devenit mai brutale. Oamenii au cunoscut 
atracţia unora pentru alţii, şi-au zâmbit, s-au atins, s-au 
înlănţuit şi au cunoscut plăcerile simţurilor. Din această 
cauză s-au diferențiat organele senzuale masculine şi 
feminine. Din unirea celor două seminţe a rezultat 
naşterea din sânul femeii. Apoi, greşelile s-au amplificat. 
Distincția între „al meu” şi „al tău” s-a stabilit şi adunarea 
de bogății a devenit un scop. Condiţiile de viaţă au 
degenerat şi a început Epoca Conflictelor. 

Când durata existenţei umane era de 60.000 de ani 
(n.a. Toate textele sacre menţionează longevitatea pe care 
- la fel ca şi Matusalem - o atingeau strămoşii noştri) a 
apărut Buddha Krakucchanda, fiul regelui Varada. După 
dispariţia învățăturilor sale a venit Buddha Kanakamuni, 
fiul regelui Chandra. Lungimea vieţii umane era atunci de 
40.000 de ani. Când ea să redus la 20.000 de ani a apărut 
Buddha Kasyapa, fiul regelui Krki. Apoi, când omul nu mai 
trăia mai mult de 100 de ani şi-a făcut apariţia pe Terra al 
patrule dintre  Buddha-şi, Sakyamuni, fiul regelui 
Suddhadana. 

El a îndeplinit cele 12 sarcini ale unui Buddha care 
sunt: Venirea din cerul Tuşita, Concepţia, Naşterea, 
învăţătura şi Măiestria Artelor, Căsătoria, Renunţarea, 
Căutarea Iluminării, Ascetismul, Lupta cu forţele lui Mara 
(n.a. forţele răului), Iluminarea, înaintarea pe Calea 
Dharmei, Pari-Nirvăna. Prin ducerea la bun sfârşit a celor 
12 sarcini el a adus binefaceri infinite tuturor fiinţelor vii. 


În acest timp numeroşi ne-budişti au adoptat religia 
La-Lo şi au distrus numeroase mănăstiri budiste. A fost 
scris că această credinţă La-Lo, va dura 1800 de ani. Cea 
mai mare parte din adepţii căii La-Lo, ca şi alţi ne-budişti, 
nu s-au bazat pe meditaţie sau pe idei filosofice dar par a 
urma căile profane ale gândirii non-critice, care va merge 
până la considerarea realizării răului ca o modalitate de a 
practica religia. 

În timpurile următoare cei ce practică La-Lo se vor 
răspândi în numeroase ţări. Ei se vor uni, vor deveni foarte 
puternici şi vor controla jumătate din lume. 

Cel de-al 25-lea Păstrător al Castelor Drag-Po-K Or- 
Lo-Chan, va urca pe tronul de aur sprijinit de lei al 
Shambalei în anul Berbecului de Foc (sau Caprei de Foc) al 
celui de-al 22-lea ciclu (secolul XXV) şi va propaga 
învăţăturile Dharmei. Va fi recunoscut ca o reîncarnare a 
lui Manjushri (n.a. maestrul Shambalei poate fi comparat 
cu Arhanghelul Mihail, în timp ce lupta Shambalei este 
Armagedonul budismului Mahâyâna). 

Regele La-Lo, creaţie a forţelor atee, îşi va aduna 
legiunile în vestul Indiei, într-un loc numit Tri-li. Miniştrii 
La-Lo vor fi făcuţi să creadă că nimeni din lumea aceasta 
nu este atât de puternic ca acest rege. Şi, asupra acestui 
lucru, ei vor ţine multe discursuri mândre. Apoi, miniştrii 
vor organiza „subordonare aeriana”. Atunci când vor 
detecta numeroase semne ale enormei bogății şi fericiri 
din Ţara Shambalei de Nord, gelozia lor nu va mai 
cunoaşte margini şi ei vor comanda legiunilor lor să atace 
Shambala. Aceasta se va petrece în anul Berbecului de Foc 
al celui de-al 22-lea ciclu (2425). 

Atunci, Maestrul Shambalei, va prelua 
comandamentul forţelor reunite ale celor 12 mari zei: 
vasele spaţiale zburând mult mai repede decât sunetul, 
vehicule acţionat e de foc şi de vapori, care blindate şi 
diferite tipuri de arme atomice (n.a. e remarcabil că aceste 
cuvinte au fost scrise cu secole înaintea descoperirii 
vaporilor, aviaţiei, a fizicii nucleare şi astronauticii). Astfel 
forţele răului vor fi nimicite de puterea celor 12 zei. 


După aceasta, preţioasa Dharma va fi plasată sub 
protecţia directă a lui Buddha. Regele Shambalei îşi va 
schimba locul de reşedinţă şi Epoca Perfectă va străluci 
din nou. 
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